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ప్రస్తావన 


మూడేళ్ళక్రితం సంగతి. నక్సల్బరీ నుంచి డార్జిలింగ్‌ చేరేప్పటికి ఆలస్యమై 
పోయింది. అప్పటికే దట్టమయిన మంచు కురవడం మొదలైంది. అక్కడి కాంటాక్ట్‌ 
సి.పి. ఆర్‌.ఎమ్‌. (కమ్యూనిస్ట్‌ పార్టీ ఆఫ్‌ రివల్యూషనరీ మార్చిస్ట్‌) పార్టీ ఆఫీసుని 
చారుమంజుందార్‌ కొడుకు అభిజిత్‌ మజుందార్‌ ఫోన్‌లో నాకు సూచించారు. ఐతే, 
ఆ చలిలో చీకట్లో అలసిపోయిన నాకు ఆ కార్యాలయం మూసేసి ఉండటంతో మరింత 
నిస్సత్తువ ఆవరించింది. నాలుగైదు హోటలు గదులు తిరిగి చూసా కానీ అంత 
ఖర్చుపెట్టేందుకు జంకిన నాకు ఆ రాత్రి ఊరి పెద్ద మసీదులో కొద్ది మొత్తం రుసుముతో 
బస దొరికింది. మర్నాడు సిస్టర్‌ నివేదిత సమాధి వెనకగా పాడుబడిపోయిన రాహుల్‌జి 
సమాధిని కనుగొనడానికి తలప్రాణం తోక్కొచింది. 


ఊరి చివర 'మురాభాటీ' అనే ప్రాంతంలో స్మశానంలో ఉన్న సమాధులన్నింటినీ 
వర్షంలో తడుస్తూ గాలించాక, అక్కడున్న గుడి పక్కన ప్రత్యేకంగా గేటు ఏర్పాటు చేసి 
ఉన్న సమాధుల్లో రాహుల్టీది మొత్తానికి కంటబడింది. ముంబయిలోని అంబేద్మర్‌ 
సమాధైన చైత్యభూమి, బుద్దుడు నిర్వాణం చెందిన 48 నగర్‌లో కూడా నేనిలాంటి 
అనిర్వచనీయమయిన అనుభూతినే పొందాను. మానవాళి కోసం జీవితాన్ని ధారపోసిన 
మహానుభావుల చివరి మజిలీలుగా గౌరవభావమే కాని సమాధుల పట్ల మూఢ భక్తి 
లేదు. ఐతే, రాహుల్లీ సమాధి శిధిలావస్థకి చేరిపోయింది. అప్పుడప్పుడు మొక్కుబడి 
కార్యక్రమాలు చేయడం మినహా ఆయన ఆలోచనల్ని ఆచరణని పట్టించుకున్నవారు 
లేరు. లక్నోలో రాహుల్‌ ఫౌండేషన్‌’ పేరిట కార్యక్రమాలు జరుగుతున్నట్లు తెలుసోంది. 
ఏదేమయినా ఈరోజు రాహుల్దీ, అంబేద్మర్‌ల అవసరం మరింత ఎక్కువగా ఉంది. 


డార్జిలింగ్‌ నేనెళ్ళేనాటికి గూర్భాలాంఢ్‌ ఉద్యమంతో అట్టుడుకుతోంది. 
సి.పి.ఆర్‌. అం కార్యాలయం వాళ్ళు సాదరంగా ఆహ్వానించి బ్లాక్‌టీ తోపాటు ఆ 
ఉద్యమానికి సంబంధించి వాళ్ళు ప్రచురించిన సాహిత్యం కూడా అందజేసారు. ఊరంతా 
కాలి నడకన తిరుగుతూంటే రాహుల్లీ 2) స్మృత్యర్థం ఏర్పాటు చేసిన శిలా ఫలకం కనబడింది. 
దానిపై cam అని హిందీలో ఉంది. దానికింద Mahapandit Rahul 
Sankrityayana, Philosopher - Scholar - Freedom Fighter, Hima- 
layan Traveller & Author అని రాసి యు.పి.లోని పంధహ్‌లో పుట్టి, డార్జిలింగ్‌లో 
మరణించినట్లు ఉంది. ఈ వివరాలన్నింటికంటే పైనున్న ప్రారంభ వాక్యం “ఎప్పటికీ 
మనసులో ముద్రించుకుపోయింది. అది; 


"I took knowledge for a boat to other shores; 
not as a head load to weight my mind" 
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అంకెళతం 


ఒక పుస్తకాన్ని మరో పుస్తకానికి 
అంకితం ఇవ్వడం... 

ఈ అనువాదానికి ఇరవై ఏళ్ళ క్రితం 
తెలుగులో ప్రచురించిన బడుగుజీవుల 
జీవితాల్ని అనుబంధంగా చేర్చడం... 
నిత్య నిషేధాల నడుమ 

ధిక్కారపు నినాదమై మెరవడం 

ద్వేషపు ఇనుప కౌగిళ్ళలోంచి 

పెనుప్రేమ ప్రవాహమై కురవడం 
అవును 

రెండు కృతులూ 20 సం॥రాల క్రితానివే 
కానీ, వాటి నేపధ్య స్కృతులే శతాబ్దాల నాటివి. 
అలా, 

అలలా నాలో కదిలిన 

అక్షర కలల స్రవంతికి 

జ్ఞాపకం గతం కాదంటూ 

జ్ఞానానికి ఉత్పతర్థం చెప్పిన 

“అంటరాని వసంతానికి, 

అనంతమైన ఆప్యాయతతో 

ఈ అక్షర కృతినిలా... 


జి. కళ్యాణరావు రాసిన నవల “అంటరాని వసంతం”, 2000 సం॥ ఏప్రిల్‌లో 
మొదట విరసం ప్రచురించింది. తెలుగు సాహిత్యంలో జరగాల్సినంత చర్చ ఆ 
నవల మీద జరగలేదనేది నా అభిప్రాయం. ఆయన భావాలతో కొద్దిపాటి విబేధాలున్నా 
ఈ అనువాదాన్ని ఆ నవలకి అంకితం ఇవ్వడం సముచితమని నా భావం. 
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అనువాదకుడ మాట 


సరిగ్గా 20 సం॥రాల క్రితం 2000 సం॥రంలో బ్లూమూన్‌ బుక్స్‌ (ఢిల్లీ) 
ప్రచురించిన ది డిక్లెన్‌ అండ్‌ ఫాల్‌ ఆఫ్‌ బుద్దిజమ్‌ ఇన్‌ ఇండియా” అనే పుస్తకంలోని 
వ్యాసాల తెలుగు అనువాదం ఇది. చాలాకాలంగా చేద్దామనుకుంటున్నప్పటికీ ఇప్పటికి 
కుదిరింది. ఈ వ్యాసాలను ప్రముఖ అంబేద్మరిస్టూ, బౌద్ద రచయిత డి.సి. అహిర్‌ 
సంకలనం చేసి ప్రచురించారు. ప్రత్యేక పుస్తకంగా తెలుగులో వీటి అనువాదం 
ఇప్పటిదాకా జరిగినట్టు కానీ, ప్రచురించబడినట్లు గానీ నా దృష్టికి రాలేదు. ఒకవేళ 
గతంలో అలాంటి ప్రయత్నం జరిగి ఉన్నా ఇలా మరో ప్రయత్నం వల్ల ప్రగతిశీల 
ప్రజాతంత్ర ప్రత్యామ్నాయ బౌద్ధ భావోద్యమాలకి కొద్దోగొప్పో మేలే తప్పా నష్టం 
లేదు. అంబేద్మర్‌ వ్యాసం శీర్షిక బౌద్ధ క్షీణత, పతనం గురించీ రాహుల్‌జీది బౌద్ధ 
వికాసం, పతనం గురించి ఉన్నాయి కాన మొత్తంగా “భారతదేశంలో బౌద్ధ పతనం” 
అనే 8689 తెలుగులో పెట్టడం జరిగింది. 


ఏప్రిల్‌ 14న డా॥ బి.ఆర్‌. అంబేద్మర్‌ జయంతి, మహాపండిత్‌ రాహుల్‌ 
సాంకృత్యాయన్‌ వర్ధంతి సందర్భంగా మూడేళ్ళ క్రితమే ప్రసంగ వ్యాసంలో “ఆధునిక 
భారతావనిలో బౌద్ధాన్ని ఆచరణాత్మకంగా వునరుజ్జీవింవజేనిన ఇరునులు”గా ఇద్దర్నీ 
పేర్ళాంటూ “PPD ఒక ఆధ్యాత్మిక మతంగా కాక విముక్తి వథంగా భావించారనీ, 
కనుకనే మానవీయ డృకభంగా PY, ఇరువురూ ప్రతిపాదించారి”ని రాసాను. 
(చూడు : సాఫల్వ బీవులు, సారూవ్యాలు - సామీప్వాలు (పదిమంది మహానుభావుల 
వోలికలపై వ్రసంగ వ్యాసాలు) (వ్రచురణ : నిరంతర, 2017). అప్పట్లో ఆ వ్యాసాన్ని 
అనేక పత్రికలు పునర్ముద్రించాయి కూడా. ఆ సందర్భంగా ఇప్పటివరకూ, దక్షిణ 
భారతం నుండి ఎవరూ సందర్శించని రాహుల్‌ జీ జన్మస్థలం కనైలీ, పంథహ్‌ 
(గామాల్ని వెతుక్కుంటూ వెళ్ళిన అనుభవాల్ని కూడా ఆ బుక్‌లెట్‌కి రాసిన 
ముందుమాటలో ప్రస్తావించాను. 


అయితే ఎప్పట్నుంచో బి.ఆర్‌. అంబేద్మర్‌, రాహుల్‌జీ ల ఈ పొత్తాన్ని తెలుగు 
చేయాలనే ఆలోచన ఉన్నప్పటికీ పనుల భారం వల్ల ఆర్థిక అశక్తత వల్ల వాయిదా 
పడుతూ వచ్చింది. ఆ క్రమంలో రోజురోజుకీ సమాజంలో బౌద్ధ తాత్వికత అవసరం 
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పెరగడం ప్రత్యక్షంగా కనిపిస్తుండడంతో ఈ రెండు పరిశోధన వ్యాసాల్ని తెలుగు 
చేయడం జరిగింది. భారతదేశంలో బౌద్ధం క్షీణత, పతనం గురించి అనేకమంది 
మేధావులు, పండితులు పరిశోధనలు ఎన్నో గ్రంధాలు ఇప్పటికే రాసి ఉన్నారు. 
బౌద్ధ పతనాన్ని గురించి అంబేద్కర్‌ వైఖరిపై భిన్నాభిప్రాయాలున్నాయి. ఈసరికే ఈ 
అంశం గురించి వివిధ పత్రికల్లో చర్చలు జరిగాయి. అయినా స్వతంత్ర దృష్టికోణం, 
ముఖ్యంగా ఈ దేశపు అణగారిన ప్రజల పట్ల ప్రేమ, ఒక ప్రత్యేకమైన చారిత్రక 
నేపథ్యంగల ఈ ఇరువురి అభిప్రాయాలకి చాలా ప్రాముఖ్యత ఉందనేది నా 
అభిప్రాయం. 


బౌద్ధంపై నా ఆసక్తి ఈనాటిది కాదు. దేశంలోని వివిధ బౌద్ధ క్షేత్రాలతోపాటూ 
తవాంగ్‌, నేపాల్‌, భూటాన్‌ ప్రత్యేకంగా బౌద్ధంపై అధ్యయనం, ఆసక్తితో తిరిగినవె. 
ముఖ్యంగా బీహార్‌లోని బౌద్దారామాలన్నీ కాలినడకన తిరిగి అనేక దేశాల బిక్కువులతో 
అలసిపోయే వరకూ చర్చించిన రోజులింకా మరిచిపోలేదు. బౌద్ధ దార్శనికతని 
నిత్య జీవితంలో ధారణ చేసుకోడానికి నిత్యం చేసే సంఘర్షణ తాలూకు జాడలే, 
ఆర్థికంగా తూగలేకపోయినా ఎప్పటికప్పుడు జడత్వాన్ని వీడి హార్ధిక జవసత్వాల్ని 
కూడదీసుకునే కార్యక్రమాలు. అవే అక్షర లక్ష్యాల్ని చేరదీసుకునే ఈ పుస్తక ప్రచురణలు. 


అందులో భాగంగానే ఈ అనువాదం చేయడం జరిగింది. అక్షర దోషాలకు, 
వాక్య సమన్వయ లోపాలకూ బాధ్యత నాదే. దార్భనికుల కృషిని కొనసాగించడానికి 
ఎవరి పరిమితుల్లో వారు శక్తిమేరకు కృషి చేయడం, అలా జరుగుతున్న ప్రయత్నాల్ని 
కుదిరితే ప్రోత్సహించడం తప్పా ద్వేషపూరిత ప్రచారాలు చేయడం, అసూయ 
పెంచుకోవడం అప్రజాస్వామ్య, అనారోగ్య లక్షణాలకి చిహ్నం. కాన, ఈసరికే తెలుగు 
నేలమీద విసతమౌతున్న వివిధ ప్రజాతంత్ర, బౌద్ద కార్యాచరణలకి ఈ చిన్ని ప్రయత్నం 
ఏమాత్రం ఊతమిచ్చినా అంతకుమించిన ప్రయోజనం ఈ కృతికి మరేదీ ఉండబోదు. 


అభినందనలతో 
గౌరవ్‌ 
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భారతదేశంలో బౌద్ధ క్షీణత మరియు పతనం 


- డా॥ బి.ఆర్‌. అంబేద్మర్‌ 
I 


భారతదేశంలో బౌద్ధ పతనానికి సంబంధించి అధ్యయనం చేసిన వారంతా 
ఈ అంశంపై జరగాల్సినంత చర్చ జరగలేదని ఒప్పుకుంటారు. అత్యున్నతంగా 
(ప్రకాశించిన బౌద్ధం ఎందుకు ఎలా అదృ్భశ్యమయిందనే విషయం గురించి నేను 
కూడా ప్రామాణికమైన వివరాలేవీ కనుగొనలేకపోయాను. 


ఏదయినా విషయాన్ని గురించి కూలంకషంగా తెలియాలంటే దాని 
పూర్వాపరాలపై కచ్చితమయిన దృష్టి పెట్టాలి. అలాగే, బౌద్ధ ప్రాముఖ్యత అర్థం 
కావాలంటే అసలు బౌద్ధం ఆవిర్భవించడానికి దారితీసిన పరిస్థితులు తెలియాలి. 
హిందూమతమే భారతదేశంలో అనాదిగా ఉందనే వాదనలతో నేను సమ్మతించను. 
హిందూయిజం భారతదేశంలో ఈ మధ్య కాలంలో అభివృద్ధయిన ఆధునిక ఆలోచన 
మాత్రమే. 


ఇండియాలో మతం మూడు దశల్లో మారింది. మొదట్లో వైదికమతంగా 
ఆచరించబడినది క్రమంగా బ్రాహ్మణమతంగానూ, తర్వాత హిందూయిజంగానూ 
మారింది. బ్రాహ్మణత్వ కాలంలోనే బౌద్ధం జనించింది. బ్రాహ్మణత్వం ఇండియాలో 
ప్రవేశపెట్టిన అసమానత, ఆధిపత్యాల్ని వ్యతిరేకించి, వ్యవస్థలోని విభజనల్ని ధిక్కరిస్తూ 
బౌద్ధం పుట్టింది. 

వైదిక మతాన్ని ఆచరించడం సులభం. యజ్ఞయాగాదులు నిర్వహించడమే 
ఇందులో ప్రధానమయిన పూజ. వైదిక ఆర్యులు యజ్ఞాలు చేయడం ద్వారా వారి 
అసంఖ్యాక దేవుళ్ళనీ, దేవతలనీ తృప్తి పరిచేవారు. నాటి ఆర్యులకి గోవులే సంపద, 
ఆవులే ఆస్తిపాస్తులు. దేవతలకి ఆవుదూడల్ని బలిచ్చేవారు. ఆ విధంగా వైదికధర్శం 
హింసను ప్రోత్సహించింది. యజ్ఞాలు నిర్వహిస్తూనే బ్రాహ్మణులు సమాజంపై పట్టు 
సంపాయించారు. బ్రాహ్మలు సమాజాన్ని నాలుగు వర్ణాలుగా విభజించారు - 
(బ్రాహ్మణులు, క్షత్రియులు, వైశ్యులు, శూద్రులు. ఈ వర్ణవిభజన కులాలుగా గొప్ప 
అసమానతల్ని సృష్టించింది. బ్రాహ్మలు బ్రహ్మ మొహం నుండీ, శూద్రులు ఆయన 
పాదాల నుండి పుట్టారని చెప్పారు. సమాజాన్ని విభజించడమే మతం యొక్క ప్రాధమిక 
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విధని ఎవరైనా నమ్ముతారా? కానీ బ్రాహ్మణిజం అదే చేసింది. మరోవైపు సమానత్వం 
అనే భావన బౌద్ధంలో ప్రధానమయినది. బౌద్ధం ఆలోచనా స్వేచ్చను, వికాసం 
చెందే స్వతంత్రాన్ని అందరికీ ఇచ్చింది. హింసని పరిత్యజించడం బౌద్ధంలో మరొక 
ముఖ్యమైన బోధన. జంతువుల్ని ఇతర ప్రాణమున్న జీవుల్ని బలివ్వడం ద్వారా 
దేవుళ్ళని తృప్పిపరచవచ్చనీ, మోక్షం పొందవచ్చని బౌద్ధం ఎన్నడూ బోధించలేదు. 
భారతదేశంలో బౌద్ధ వికాసం (oS విప్లవంతో సరిపోల్చదగ్గంత ప్రధానమయిం 
దంటాన్నేను. బౌద్ధం కనుక రానట్టెతే శూద్రుడు సింహాసనం ఎక్కే ఆలోచన రావడం 
కూడా అసంభవం. బౌద్దావిర్భావం తర్వాతనే శూద్రులు అధికారం చేపట్టినట్లు 
భారతదేశ చరిత్ర వల్ల తెలుస్తుంది. అందుకే భారతదేశంలో ప్రజాతంత్ర వ్యవస్థ 
స్థాపనకి, సోషలిస్టు తరహా సమాజానికి బౌద్ధం మార్గం సుగమం చేసిందని 
నిశ్చయంగా చెప్పవచ్చు. 

ఇండియాలో అత్యున్నతంగా ఎగసిన బౌద్ధం అదృశ్యం అవడమనేదొక సంక్లిష్ట 
సమస్య. క్రీపూ 274 నాటి బౌద్ధం తదితర స్థితిగతుల్ని తెలియజేసేందుకు చాలా 
తక్కువ వివరాలే లభ్యమౌతున్నాయి. అశోకుడి పాలనలో బౌద్ధం విసృత ప్రచారం 
పొంది పతాక సన్నివేశాన్నొందిందని చెప్పవచ్చు. అంతటి ఘనమయిన మతం 
ఇండియాలో ఎలా తుడిచిపెట్టుకుపోయిందనేది బాధాకర విషయం. 


క్రీ.పూ. 184లో మొదటి మౌర్యరాజు అతని సర్వ సైన్యాధ్యక్షుడి చేతిలో 
హత్య కావించబడిన తర్వాత బౌద్ధం బలమైన ప్రతిఘటన ఎదుర్శొన్నట్లు తెలుస్తోంది. 
వారి మతాన్ని కాపాడుకోవడానికి బ్రాహ్మణులు చేసిన భయంకరమైన దుశ్చర్యల్లో 
ఇదొకటి. ఐతే, చరిత్రకారులు ఈ ఘటనకి తగినంత ప్రాధాన్యత ఇవ్వకపోవడం 
బాధాకరం. బౌద్ద సాహిత్యం పరిశీలించిన పిమ్మట నాకు తెల్సిందేమంటే, 90 
శాతం బుద్దుడి అనుచరులందరూ బ్రాహ్మణులే. బుద్ధునితో చర్చించడానికీ - 
వాదించడానికీ వచ్చిన బ్రాహ్మలు పరాజితులై బుద్ధునికి నమ్మకస్తులయిన 
అనుచరులుగా మారిపోయి చివరికి బౌద్ధాన్ని అంగీకరించేవారు. బౌద్ధ సాహిత్యం 
అంతటా ఇలాంటి ఉదంతాలే ఉంటాయి. కాబట్టి అత్యధిక శాతం మంది 
బ్రాహ్మణులతో వెలుగొందిన బౌద్ధం ఆఖరికి వారి చేతనే నాశనం చేయబడింది. 


కుటుంబ, కుల దేవతారాధనలే ఇందుకు కారణమని నా అభిప్రాయం. 
(గ్రామదేవతలు, జాతీయ దేవతల్లాగా ఇండియాలో కుటుంబ దేవతల్ని బ్రాహ్మణులు 
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పూజించేవారు. ఈ పూజలు నిర్వహించే బ్రాహ్మణులు రాణుల ద్వారా రాజ్యానికి 
సంబంధించిన వ్యవహారాల్ని కూడా ప్రభావితం చేసేవారు. అశోకుడు బౌద్ధం 
స్వీకరించాక ఈ పూజా పురస్మారాల్ని కాదని విగ్రహాల్ని తొలగించాడు. “జ్ఞానోదయం 
పొందిన బుద్దుడుండగా ఇక వేరే విగ్రహదేవుళ్ళ అవసరం నాకు లేదు” అనేవాడు 
అశోకుడు. అశోకుడి ఈ చర్య బ్రాహ్మణుల్ని కలతపర్చి వారి అక్రమ సంపాదనకీ, 
దోపిడీకి అడ్డుకట్ట వేసింది. అందుకు ప్రతీకారం తీర్చుకోడానికి వారు ప్రతిన బూనారు. 


ఇహలోకంలో చేసిన తప్పులవల్ల చనిపోయాక రాజులు నరకానికి వెళ్తారనే 
భావనతో బ్రాహ్మణులు పాలకులుగా ఉండటానికి ఇష్టపడకుండా రాజులకి ప్రధాన 
సలహాదారులుగా ఉండేవారు. కుటుంబ / కుల పూజలు ఆపేయడం మూలంగా 
పెంచుకున్న పగ కారణంగా బ్రాహ్మణులు రాజుల సలహాదారుల అవతారం చాలించి 
అధికారం లాక్కోడానికి జిత్తులు పన్నారు. కొద్దిమంది క్షత్రియులతో కల్సి బౌద్దానికి 
విరుద్ధంగా బ్రాహ్మణ - క్షత్రియ కూటమిగా ఏర్పడ్డారు. అలా భారతీయ సమాజంలో 
మళ్ళీ బ్రాహ్మణత్వం పైకెగబాకడం బౌద్ధ పతనానికి దారితీసిన కారణాల్లో ఒకటి. 


ఇంకా ఇండియాలో బౌద్ధం పతనానికి విదేశీ దాడులు కూడా కారణం. 
గ్రీకులు బౌద్దానికి హాని చేయలేదు. అంతేకాక బౌద్ద కార్యక్రమాల్ని ఆదరించి ఆర్థికంగా 
సహకరించినట్లు ఆధారాలున్నాయి. హుణులు దాడిచేసి గుప్తుల చేతుల్లో పరాజయం 
పాలయ్యాక వారు భారతదేశంలో స్థిరపడ్డారు. వీళ్ళు బౌద్ధాన్ని నాశనం చేయడానికి 
ప్రయత్నించారు. ముస్లిముల దాడుల కారణంగా PPI తీవ్రమైన దెబ్బలే 
తగిలాయి. వాళ్ళు బుద్దుడి ప్రతిమల్ని ధ్వంసం చేయడమే కాక DDD) హత్యలు 
చేసారు. అద్భుతమయిన నలంద విశ్వవిద్యాలయాన్ని బౌద్దుల కోటగా అపార్థం 
చేసుకొని పెద్ద సంఖ్యలో భిక్షువుల్ని సైనికులనుకుని చంపేసారు. ఆ మారణకాండ 
నుండి తృటిలో తప్పించుకున్న భిక్షువులు నేపాల్‌, టిబెట్‌, చైనా వంటి పక్కదేశాలకి 
పారిపోయారు. 


కొద్దిమంది మిత్రులు తరచుగా నన్ను బౌద్ధం విగ్రహారాధనవల్లనే అంతమైతే, 
అదే విగ్రహారాధనగల హిందూమతం ఇండియాలో నిలదొక్కుకోవడమెలా సాధ్యమని 
అడుగుతుంటారు. నా జవాబు ఒక్కటే, ఏ మతమైనా సరే అది ఉనికిలో ఉండాలంటే 
దానిని కాపాడుకునేందుకు పురోహిత వర్గం కావాలి. అలా బౌద్ధ భిక్షువుల కొరత 
కూడా బౌద్ధం పతనానికి కారణం. బౌద్ధ భిక్కు వర్గాన్ని ఏర్పాటుచేసి బౌద్దాన్ని 
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పునరుద్ధరించడానికి కొద్దిమంది బౌద్దులు చేసిన ప్రయత్నాలు ఫలించలేదు. 
హిందూత్వంలో ఈ బాధలు లేవు. పుట్టుకతోనే బ్రాహ్మణుడి కొడుకు పురోహితుడు. 
కాబట్టీ వాళ్ళ మతాన్ని రక్షించేందుకు ప్రత్యేక పురోహిత వర్గం అక్కర్లేదు. అందుకే 
ముస్లిం దాడుల తాకిడికి లోనై కూడా హిందూమతం నిలదొక్కుకోగలిగింది. 
అంతేగాక, ఒక మతంగా బౌద్ధాన్ని ఆచరించడం హిందూమతమంత సులువు 
కాదు. పైగా భారతదేశంలో నాటి రాజకీయ వాతావరణం కూడా బౌద్ధ వికాసానికి 
అడ్డంకి. చాలామంది అంటున్నట్లు శంకరాచార్యుడి తర్మం బౌద్ధ పతనానికి కారణమనే 
వాదనతో నేను అంగీకరించను. ఆయన చనిపోయిన తర్వాత చాలా శతాబ్దాల 
దాకా బౌద్ధం ఉంది. నా అభిప్రాయం ప్రకారం శంకరాచార్యుడు స్వయంగా బౌద్దుడు. 
ఆయన గురువు కూడా ఒక బౌద్దుడు. బౌద్ధంలోని వివిధ మంచి విషయాల్ని గ్రహించి, 
వాటిని జీర్ణించుకోవడం ద్వారా అభివృద్ధి చెందిన శైవవైష్టవ మతశాఖల వల్ల కూడా 
భారతదేశంలో బౌద్ధం పతనమైంది. ఈనాటి హిందూత్వం చాలా మార్చు చెందినది. 
ఆరంభంలో హింసని బోధించి, ఆచరించిన హిందూమతం క్రమంగా అహింనని 
బోధించడం ప్రారంభించింది. దీనిని బౌద్ధం నుండే కాపీకొట్టింది. బౌద్ధం భౌతిక 
రూపంలో కనిపించనప్పటికీ, ఆధ్యాత్మికంగా ఇప్పటికీ ఇండియాని ఆవరించే ఉంది. 


Il 


ఈ అంశాలన్నీ ఆలోచించేవారికి భారతదేశంలో బౌద్ధ పతనం అనేది విభ్రాంతి 
కలిగించేది మాత్రమే కాదు, విచారాన్ని కలిగించేది కూడా. కానైతే బౌద్ధం చైనా, 
జపాన్‌, బర్మా సయాం, అన్నాం, ఇండోచైనా, శ్రీలంక మలయా వంటిచోట్ల జీవించి 
ఉంది. ఒక్క ఇండియాలోనే బౌద్ధం తన ఉనికిని కోల్పోయింది. అంతేకాక అత్యధిక 
శాతం మంది హిందువులు బుద్దుడ్ని మర్చిపోయారు. అసలిదెలా జరిగింది? 
సంతృప్తికరమయిన సమాధానం లభించని ఆసక్తికరమయిన ప్రశ్న ఇది. అసలు 
సంతృప్తికరమయిన జవాబుకోసం ఎవరూ ప్రయత్నించలేదు. ఈ విషయంలో తరచూ 
ఒక విషయంలో పొరపాటు జరుగుతోంది. అది బౌద్ధం క్షీనతకి, బౌద్ధం పతనానికి 
మధ్య వ్యత్యాసాన్ని గుర్తించకపోవడం. బౌద్ధం క్షీణించిపోవడానికి దారితీసిన 
కారణాలు పతనానికి పనిచేసినవి కావు. క్షీణత గురించిన స్పష్టమైన కారణాలున్నట్లు 
పతనానికి దారితీసిన పరిస్థితులేవనేదంత స్పష్టంగా లేదు. 
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భారతదేశం మీద ముస్లిం దండయాత్రల వల్లనే బౌద్ధం క్షీణించిందనేది 
నిస్సందేహం. బట్‌ కి వ్యతిరేకంగా ఇస్లాం వచ్చింది. అరబిక్‌ భాషలో బట్‌ అంటే 
విగ్రహమని అర్ధమున్నట్లు అందరికీ తెలుసు. నిజానికి బట్‌ అనేది బుద్దుడనే పదానికి 
అపభ్రంశమే. ఆ పదం మూలాన్ని ముస్లిం మనస్తత్వంతో విగ్రహారాధనగా అర్థం 
చేసుకొని బౌద్ధమతాన్ని అలా భావించడం జరిగింది. ముస్లింలకి ఆ రెండూ ఒకటే, 
విగ్రహాల్ని ధ్వంసం చేయడం, బౌద్దాన్ని నాశనం చేయడం. ఇస్తాం PRI) 
భారతదేశంలో మాత్రమే కాదు, అది వెళ్ళినచోటల్లా నాశనం చేసింది. ఇస్లాం 
రాకపూర్వం బౌద్ధమే బకత్రియా, పార్తియా, SIDS, గాంధార, చైనీస్‌ టర్మిస్తాన్‌లలో 
మొత్తం ఆసియాకి ఒకనాడున్నట్లు మతంగా ఉండేది". ఈ దేశాలన్నింటిలో ఇస్లాం 
బౌద్దాన్ని నాశనం చేసింది. దీనినే విన్సెంట్‌ స్మిత్‌ 


“హిందూ మతోన్మాదులు చేసే హింసా, వేసే శిక్షలకంటే భయంకరమయిన 
నరమేధం ముస్లిం ఆక్రమణదారులు చేసారు. అనేక ప్రాంతాల్లో బౌద్ధం తుడిచి 
పెట్టుకుపోవడానికిదే కారణం” అంటాడు. 


అందర్నీ ఈ వివరణ తృప్తిపరచకపోవచ్చు, అందుకు సరిపోయే వివరణిది 
కాదు. ఇస్తాం బ్రాహ్మణిజం, బౌద్ధం రెంటిమీదా దాడి చేసింది. అలాంటప్పుడు 
ఒకటి నిలదొక్కుకోగా మరోటెలా నాశనమయిందనే ప్రశ్న వస్తుంది. ఈ వాదన 
ఆమోదయోగ్యమైనదే కాని ఈ సిద్ధాంత విలువనేమీ ధ్వంసం చేయదు. బ్రాహ్మణత్వం 
బతికి బట్ట కట్టిందని ఒప్పుకున్నప్పటికీ ఇస్లాం కత్తిమొనతోనే బౌద్ధాన్ని నాశనం 
చేసిందనేది సమసిపోదు. మొత్తానికి అర్థమయ్యేదేమిటంటే ఇస్లాం దాడిలో 
నిలదొక్కుకునే పరిస్థితులు బ్రాహ్మణత్వానికి ఉన్నట్లు బౌద్దానికి లేవని తెలుస్తుంది. 
బ్రాహ్మణత్వం అదృష్టానికి, బౌద్దం యొక్క దురదృష్టానికి ఇది పరాకాష్ట 

ఈ విషయాన్ని తరచి చూస్తే ముస్లింల దాడుల్లో బ్రాహ్మణత్వం బతకడానికి 
బౌద్ధ పతనానికి మూడు ముఖ్య కారణాలు కనిపిస్తున్నాయి. మొదటిది ముస్లిం 
దాడి సమయంలో బ్రాహ్మణత్వానికి రాజ్యం మద్దతు ఉంది. బౌద్ధానికి అది లేదు. 
ఇంకా ఇస్లాం అనేది విగ్రహారాధనలపై ఆగ్రహం వెళ్ళగక్కడం మానేసి మామూలు 
మతంగా స్థిరపడేంతదాకా రాజ్యం బ్రాహ్మణిజానికి మద్దతుగానే ఉంది. రెండోది 
బౌద్ధ పురోహితులు, బిక్కువులంతా ఇస్లాం కత్తికి బలయిపోయారు. మళ్ళీ 
నిలదొక్కుకోవడం సాధ్యం కాలేదు. మరోవైపు (బ్రాహ్మణ పురోహిత వర్గాన్ని 
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నిర్మూలించడం ఇస్తాంకి సాధ్యపడలేదు. మూడోది బౌద్ధ గణమంతా బ్రాహ్మణత్వ 
పాలకుల శిక్షలకు గురై ఆ ఆధిపత్యం నుంచి తప్పించుకోవడానికి గానూ బౌద్దాన్ని 
వీడి ఇస్తాంని కౌగిలించు కున్నారు. 


ఈ పరిస్థితులని సమర్దించనిది చరిత్రలో ఒక్కటి కూడా లేదు. 


ఇండియాలో ముస్లింల ఆధిపత్యం నెలకొన్న రాష్ట్రాల్లో మొదటిది సింధ్‌. 
అదో శూద్రరాజు చేత పాలించబడేది. ఐతే క్రీ.శ. 712 లో సింధ్‌పై ఇబ్న్‌ కాశీం 
దాడి చేసేనాటికి అక్కడి సింహాసనాన్ని బ్రాహ్మణమతాన్ని సమర్దించే ఒక బ్రాహ్మణుడు 
స్వాధీనం చేసుకున్నాడు. ఆ పాలకుడు దాహిర్‌. దాహిర్‌ రాజవంశానికి చెందిన 
(బ్రాహ్మణ పాలకుడు. 


అప్పట్లో పంజాబ్‌ క్షత్రియులైన బౌద్ధ రాజవంశస్తుల పాలనలో ఉన్నట్లు 
హూయాన్‌త్సాంగ్‌ గుర్తించాడు. ఈ రాజవంశం పంజాబ్‌ని సుమారు క్రీ. శ. 880 
దాకా పాలించింది. తర్వాత బ్రాహ్మణ షాహి వంశాన్ని స్థాపించిన లల్లియా అనే 
బ్రాహ్మణ సైన్యాధ్యక్షుడు అధికారాన్ని స్వాధీనం చేసుకున్నాడు. ఈ రాజవంశం 
పంజాబ్‌ని క్రీ.శ. 880 నుండి 1024 వరకు పాలించింది. అప్పుడే సబుక్‌తాగిన్‌, 
మొహమ్మద్‌లు దాడులు ప్రారంభించి జయపాల (క్రీ.శ. 960-980), ఆనందపాల 
(క్రీశ. 980-1000), త్రిలోచనపాల (క్రీ.శ. 1000-21) లతో యుద్ధం చేసినట్లు 
తెలుస్తోంది. 


మధ్య భారతంలో మొహ్మద్‌తో మొదలయిన ముస్లిం దండయాత్రలు 
షాహబుద్దీన్‌ గోరీ నాయకత్వంలో చాలా విసృతంగా జరిగాయి. ఆ కాలంలో మధ్య 
భారతాన్ని అనేక రాజ్యాలు పాలించేవి. మేవాడ్‌ (ఇప్పుడు ఉదయ్‌పూర్‌గా ఉన్నది) 
గులోహిత్‌లు ఏలేవారు. సంభార్‌ (ఇప్పుడు బుందీ, కోటా, సిరోహిగా విభజించ 
బడింది) చౌహాన్లు పాలించేవారు. STEI? ప్రతిహార్లూ, థార్‌ని పారమార్లు, 
బుందేల్‌ఖండ్‌ని చందేరాల్‌లు, అనిహిల్‌వాడేని చావడాలు పాలించేవారు. BAD 
కాలకూరులు ఏలేవారు. ఇప్పుడు ఈ రాజ్యాలన్నింటినీ రాజ్‌పుత్‌లు పాలిస్తున్నారు. 
వీళ్ళంతా బ్రాహ్మణ మతానికి బలమయిన సమర్ధకులు. ఈ దాడుల కాలంలోనే 
బెంగాల్‌ తూర్పు, పశ్చిమ బెంగాల్‌ రాజ్యాలుగా క్షీణించింది. పశ్చిమ బెంగాల్‌ని 
పాల్‌ రాజవంశానికి చెందిన ప్రభువులు పాలించగా, తూర్పు బెంగాలుని సేనా 
రాజ వంశస్తులు పరిపాలించేవారు. 
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పాళులు, క్షత్రియులు, బౌద్దులు. ఐతే వాడియాగారన్నట్లు “బహుశా మొదట్లో 
లేదా నామమాత్రంగా మాత్రమే” సేనా రాజుల గురించి భిన్నమయిన అభిప్రాయం 
ఉంది. వాళ్ళు క్షత్రియుల నుండి సైనిక వృత్తి స్వీకరించిన బ్రాహ్మణులని డా॥ 
భండార్‌కర్‌ అంటారు. ఐతే మిస్టర్‌ వాడియా ప్రకారం సేనా రాజులు లూనార్‌ 
జాతికి చెందిన ఆర్య క్షత్రియులు లేదా రాజ్‌పుత్‌లు. ఏదైనప్పటికీ సేనారాజులు 
రాజ్‌పుత్‌ల వలె సంప్రదాయ చాందసత్వ సమర్దకులనేది స్పష్టం. 

నెర్చుద్దా (నర్మదా) నదికి దక్షిణంగా ముస్లిం దాడులు జరిగేనాటికి 4 
రాజ్యాలుండేవి 1) పశ్చిమాన చాళుక్యుల డెక్కన్‌ రాజ్యం; 2) దక్షిణాన చోళుల 
రాజ్యం; 3) పశ్చిమ తీరాన్ని ఆనుకుని ఉన్న కొంకణ శిలహర రాజ్యం; 4) తూర్పు 
తీరాన త్రికలింగలో గంగా సామ్రాజ్యం. ఈ రాజ్యాలన్నీ క్రీ.శ. 1000-1200 
మధ్య వెలుగొందాయి. వీటిలో కొన్ని రాజ్యాలు పాలెగాండ్ల ఆజమాయిషీ ఉండి 
12వ శతాబ్దంలో అధికారంలోకి రావడమే కాక 13వ శతాబ్దం నాటికి శక్తివంతమైన 
స్వతంత్ర రాజ్యాలుగా మారాయి. అవి 1) యాదవులు పాలించిన దేవగిరి; 2) 
కాకతీయులు పరిపాలించిన వరంగల్లు; 3) హోయసలులు పాలించిన హళెబీడు; 
4) పాండ్యాలు ఏలిన మధుర; 5) Doren పాలించిన ట్రావెన్‌కోర్‌ సామ్రాజ్యాలు. 


ఇవన్నీ చాందస బ్రాహ్మణత్వాన్ని అనుసరించిన రాజవంశాలే. 


భారతదేశంపై ముస్లిం దండయాత్రలు క్రీ.శ. 1001 నుండి మొదలయ్యాయి. 
క్రీ.శ. 1296లో అల్లావుద్దీన్‌ JÅ దేవగిరి రాజ్యాన్ని ఆక్రమించుకోవడంతో ఈ 
దండయాత్రలు చరమాంకానికి చేరుకున్నాయి. ఐతే నిజానికి 1296తో ముస్లిం 
ఆక్రమణలు పూర్తవలేదు. స్థానిక పాలకులు, ముస్లిం ఆక్రమణదారుల మధ్య యుద్దాలు 
జరుగుతూనే ఉన్నాయి. స్థానిక రాజులు ఓటమి పాలైనప్పటికీ వెనక్కి తగ్గలేదు. 
గుర్తుంచుకోవల్సిన విషయం ఏమిటంటే ముస్లిం యుద్దాలు, ఆక్రమణలు జరిగిన 
ఈ 300 సంవత్సరాలు కూడా భారతదేశం సంప్రదాయ చాందస విశ్వాసాలు 
ప్రచారం చేసే (బ్రాహ్మణత్వ యువరాజులచేతనే పాలించబడింది. ముస్లిం 
ఆక్రమణదారుల చేతుల్లో చిత్తుచిత్తుగా ఓడిన (బ్రాహ్మణత్వం నిలదొక్కుకోడానికి 
ప్రయత్నించి పాలకుల అండపొందగలిగింది. అదే రీతిలో పతనమయిన బౌద్దానికి 
ఆ ఆశలేదు. ఎవరూ పట్టించుకోని అనాధగా మిగిలి, అఘాతాలు తగిలి స్థానిక 
పాలకుల చేతుల్లో నలిగి ఆక్రమణదారుల చేతుల్లో మండిమాడి బుగ్గెపోయింది. 


ముస్లిం ఆక్రమణదారులు నలంద, విక్రమశిల, జగద్దల, ఒదంతపురి వంటి 
ఎన్నో విశ్వవిద్యాలయాల్ని ధ్వంసం చేసారు. జిజ్ఞాసువులతో నిండిన ఎన్నో 
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బౌద్ధారామాల్ని కూల్చేసారు. వేలాది మంది బిక్కువులు నేపాల్‌, టిబెట్‌ తదితర 
ప్రాంతాలకి పారిపోయారు. పెద్ద ఎత్తున భిక్షువులు ముస్లిం సైన్యం చేతిలో 
చంపబడ్డారు. బౌద్ధ పురోహిత వర్గం ముస్లిం ఆక్రమణదారుల కత్తికి ఎలా బలయిందో 
ముస్లిం చరిత్రకారులే స్వయంగా రాసి నమోదు చేసారు. క్రీ.శ. 1197లో బీహార్‌పై 
దురాక్రమణ చేసి బౌద్ధ భిక్షువుల మారణకాండ ఎలా చేసారో ముస్లిం జర్నల్‌ 
వివరంగా ఆధారాలతో ఉల్లేఖించిన విధానాన్ని గురించి చెప్తూ మిస్టర్‌ విన్సంట్‌ 
స్శితో, 

“వీహారుని దోచుకోవడానికి అనేకమార్లు దాడులు చేసిన భయంకరమైన 
ముస్లిం దురాక్రమణదారు ఒక్క దెబ్బతోరాజధానిని ఆక్రమించి చేజిక్నించుకున్నాడు. 
ఆ దాడిలో పాలుపంచుకున్న వ్యక్తిని సమకాలీన చరిత్రకారుడు క్రీ.శ. 12436 
కలిసాడు. బీహార్‌ కోటని కేవలం రెండు వందల మంది అశ్వదళంతో స్వాధీనం 
చేసుకున్నామనీ, పెద్ద మొత్తంలో సంపద దోచుకున్నామనీ, నున్నగా గుండు గీసుకున్న 
బ్రాహ్మణులని పెద్దఎత్తున హత్య చేసినట్టు తెలిపాడు. వాళ్ళు బౌద్ధ భిక్షువులు. 
తర్వాత అక్కడి ఆరామాలు, గ్రంథాలయాల్లోని పుస్తకాల్లోని అంశాలని చదివేందుకు 
ఒక్క వ్యక్తి జీవించి లేడని చెప్పుకొచ్చాడు. చివరికి తెల్సిందేమంటే ఆ కోటా, నగరం 
మొత్తం ఒక కళాశాల అనీ దాన్ని బీహార్‌ కళాశాలగా పేర్కొంటారని కనుగొన్నామని 
చెప్పాడు అంటారు. 


బౌద్ధ భిక్షువులపై ఇస్లామిక్‌ ఆక్రమణదారులు సాగించిన ఘోరమయిన 
నరమేధం ఇది. ఈ దాడి వేళ్ళతో సహా మొత్తం మూలాన్నే కూల్చేసింది. బౌద్ధభిక్షువుల్ని 
చంపడం ద్వారా ఇస్లాం బౌద్దాన్నే చంపేసింది. భారతదేశంలో బౌద్ధమతం DME YW 
అతిపెద్ద విపత్తు ఇది. ఏ మతమయినా భావజాలంలాగానే ప్రచారంతోనే మనగలదు. 
ప్రచారం లేని మతం అంతం కాక తప్పదు. పురోహిత వర్షం, అదెంత 
హేయమైనదైనప్పటికీ, మతం మనుగడ నిలపడానికి అవసరం. ఆ ప్రచారం ద్వారానే 
మతం కొనసాగుతుంది. మత (ప్రచారకులు లేని మతం కనుమరుగవుతుంది. 
బౌద్దమత ప్రచారకులపై ఇస్లాం కత్తి పడింది. తుడిచిపెట్టుకుపోగా మిగిలినవారు 
దేశం వొదిలి పారిపోయారు. అగ్నిలా మండుతున్న బౌద్ధ కాంతిని నిలబడి కాపాడే 
నాధుడే లేకుండా పోయాడు. 


బ్రాహ్మణ పురోహితవర్గంపైనా, బ్రాహ్మణ మత (ప్రచారకులపైనా ఇదే 
విధమయన దాడి జరిగిందని చెప్పవచ్చు. ఇంతటి స్థాయిలో కాకపోయినా జరిగే 


భారతదేశంలో బౌద్ధ పతనం 15 


అవకాశం ఉంది. ఐతే, ఈ దాడుల్లో బౌద్ధం అంతం కాగా బ్రాహ్మణత్వం ఎలా 
నిలదొక్కుకుందనేది ముఖ్యమైంది. అది మతాధికారులకి సంబంధించిన అంశం. 


బ్రాహ్మణ పురోహితవర్గం చాలా విస్తారమయినది. ఈ అంశంపై పురాతన 
భారతదేశంలో లేటు శ్రీ రామక్రిషన్‌ భండార్మర్‌ క్లుప్తంగా, స్పష్టంగా పేర్కొన్న HO) 
చూద్దాం". 

“ప్రతీ బ్రాహ్మణ కుటుంబం కూడా నిర్దిష్టమయిన వేదాన్నీ లేదా వేదంలో 
ప్రత్యేకమయిన భాగాన్నీ అధ్యయనం చేయడానికి అంకితం అయినట్లు కట్టుబడి ఉ 
ంటుంది. కుటుంబంలోని గృహస్తు క్రతువుతులన్నీ కూడా వేదాల్లో నిర్దేశించిచబడిన 
సూత్రానుసారంగానే జరుగుతాయ్‌. ఆ గ్రంధాల్లో ఉన్న దాన్ని పూర్తిగా మనసులోకి 
ఎక్కించుకుని అధ్యయనం చేస్తారు. దేశంలోని అన్ని ప్రాంతాల (బ్రాహ్మణులకి 
నెలవయిన ఒక్క బనారస్‌లో తప్పా ఉత్తర భారతంలో ఈ అధ్యయనం దాదాపు 
అంతరించింది. గుజరాత్‌లో ఒకమేరకు అమలౌతోంది. మరాఠా దేశంలో ఇంకా 
ఎక్కువగా జరుగుతోంది; తెలంగాణాలో ఇప్పటికీ వారి జీవితాల్ని ఈ అధ్యయనానికే 
కేటాయించే (బ్రాహ్మణులు ఎక్కువ సంఖ్యలో ఉన్నారు. వీరంతా దానాలు, దక్షిణల 
కోసం దేశమంతటా సంచరిస్తూ ఆపస్తంభసూత్రాలతో సహా వేదాల్ని అనేకచోట్ల 
వ్యాప్తి చేస్తారు. బొంబాయిలో దక్షిణ కోసం తెలంగాణ బ్రాహ్మడు ఎవరూ గతవారం 
రోజులుగా నా దగ్గరికి రాలేదు. ప్రతీసారి వారు నేర్చుకున్నది చదివినప్పుడు నా 
దగ్గరున్న గ్రంథాలతో వారు వల్లించింది పోల్చి చూసుకునేవాడిని. 


వృత్తానుసారంగా (ప్రతీ వేదానికి సంబంధించీ బ్రాహ్మణులు మామూలుగా 
రెండు వర్గాలుగా ఉండేవారు. గృహస్థులు, భిక్షువులు. గృహస్థులు ప్రాపంచిక 
వ్యవహారాలు సంసారిక సంగతులకి కట్టుబడితే, భిక్షువులు పవిత్ర (గ్రంథాల్ని 
చదవడానికి, మతక్రతువులు జరపడానికి వారి సమయాన్ని కేటాయిస్తారు. 

ఈ ఇరువురూ ప్రతిరోజూ ఉదయమే లేచి సంధ్యావందనం తదితర పూజాది 
క్రతువులు చేస్తారు. “తత్స వితుర్వరేణ్యమ్‌” అనే గాయత్రి మంత్రాన్ని ఐదు, ఇరవై 
ఎనిమిది, లేదా నూట ఎనిమిది ఇలా ఒక క్రమాన్ని పాటిస్తూ వల్లించడం ఇద్దరూ 
చేస్తారు. 

దీంతోపాటూ బ్రహ్మయజ్ఞమనే క్రతువుని నిర్దిషమయిన సందర్భాలలో 
తప్పనిసరిగా చేస్తారు. బుగ్వేదంలోని ప్రారంభ శ్లోకాన్ని మొదటి మండలంలోని 
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మంత్రాల్ని ఐతరేయ బ్రాహ్మణంలో ఆరంభ వాక్యాలు, ఇంకా ఐతిరేయ 
అరణ్యకంలోని అయిదు భాగాలు, యగుసంహిత, సమసంహిత, అధర్వ సంహిత, 
అశ్వకళ్యాణ కల్ప్చ్పసూత్రం, నిరుక్తం, ఖందం, నిఘంటు, జ్యోతిష్యం, శిక్ష పాణిని, 
యజ్ఞవల్య స్మృతి, మహాభారతం ఇవేకాక కణాద, జైమిని, బాదరాయ సూత్రాలు 
చదివేస్తారు. 


గుర్తుంచుకోవలసిన విషయం ఏమిటంటే ఈ అధికారిక మత క్రతవులు 
నిర్వహణలో గృహస్తుకి, భిక్షువుకి* మధ్య వ్యత్యాసం లేదు. బ్రాహ్మణత్వంలో 
భిక్షువుకుండే అర్హతలన్నీ గృహస్తునికి కూడా ఉంటాయి. గృహస్తు పురోహిత వృత్తిని 
ఎంచుకోలేదంటే దానర్ధం మంత్రాలు చదవడంలో, క్రతువులు నిర్వహించడంలో 
అతడు నిపుణుడు కాదనీ లేదా అంతకంటే లాభసాటి వృత్తిలో ఉన్నాడని మాత్రమె. 
బ్రాహ్మణత్వంలో (Pape కాని ప్రతీ బ్రాహ్మణుడికి మినహాయింపు లేకుండా 
పురోహితుడయ్యేందుకు యోగ్యత ఉంది. భీక్షుకులు అసలైన పురోహితులు కాగా 
గృహస్థులు సంభావ్యత కొద్దీ పురోహితులు. బ్రాహ్మణులంతా కల్సి కావాలంటే ఒక 
సైన్యంగా రూపొందగలరు. తదనంతర కాలంలో కార్యక్రమాలు నిర్వహించడానికి 
బ్రాహ్మణ పురోహితునికి ఎలాంటి శిక్షణ అవసరం లేదు. తనకి తాను పురోహితుడిగా 
ప్రకటించుకుంటే చాలు. బ్రాహ్మణత్వంలో పౌరోహిత్యం ఎప్పటికీ అంతరించిపోదు. 
ప్రతీ బ్రాహ్మడు అవశరమయినప్పుడు పురోహితుడవ్వగలడు. తద్వారా 
బ్రాహ్మణత్వానికి సేవ చేయగలడు. ఈ విలాసపూరిత జీవితాల్ని ఆపే హద్దెదీ వారికి 
లేదు. బౌద్ధంలో ఇది సాధ్యం కాదు. నిర్ధిష్టమయిన క్రతువులు నిర్వహించాలంటే 
పురోహితుడిగా నియమించబడాలి. అందుకోసం నిర్దేశించిన నియమాలుంటాయి. 
బౌద్దుల ఊచకోత అనంతరం ఈ నియామకం ఆగిపోయి మొత్తంగా బౌద్ధపురోహిత 
వర్గం అంతరించిపోయింది. బౌద్ధమత ప్రచారకుల కొరతను పూరించడానికి వ్‌వో 
కొన్ని ప్రయత్నాలు జరిగాయి. అందుబాటులో ఉన్న అన్ని మార్గాలలో నూతన 
నిమాయకాల్ని చేపట్టడం జరిగింది. ఐతే కొత్తవాళ్ళేమీ అంత ఉత్తములుకాదు. 
SOSIE శాస్తి అభిప్రాయం ప్రకారం: 


“భిక్షువుల కొరతనేది బౌద్ధ పురోహిత వర్గంలో విధానపరంగా పెనుమార్చుకి 
కారణమైంది. ఆర్యులుగా పిలవబడే పెళ్ళయిన మతపెద్దలు Peo కొరత తీరుస్తూ 
ఆధ్యాత్మిక అవశరాల్ని కనిపెట్టుకునుండేవారు. కొన్ని మతక్రతువులు చేయడం ద్వారా 
వారు ఆ లోటును పూరించడానికి ప్రయత్నించారు. (పరిచయం 19.7. తథాకర 
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గుప్తా ఆదికర్మ రచన 149, పేజి 1207-1208) వీళ్ళు పౌరోహిత్యం చేస్తూనే 
వారివారి వృత్తులైన తాపీపని, వడ్రంగం, బంగారంపని, అద్దకం పని తదితర 
వృత్తులు చేసుకునేవారు. చేతివృత్తిపనివారైన ఈ మత ప్రచారకులే తర్వాతి కాలంలో 
భిక్షువుల సంఖ్యని మించిపోయి ప్రజలకి మత మార్గదర్శకులుగా మారారు. వారి 
వృత్తులు - వ్యాపారాలు వారికి కాస్తంత తీరికని, నేర్చుకోవాలనే ఆకాంక్షని, లోతైన 
ఆలోచనని, ఇంకా ధ్యానం మొదలైన ఆధ్యాత్మిక వ్యాయామాలకి కావలసిన (శద్ధని 
కలగజేసాయి. క్షీణిస్తున్న బౌద్దాన్ని త్వరితగతిన ఉద్ధరించాలనీ వాళ్ళేమీ అనుకోలేదు, 
వాళ్ళవల్లయిన చిన్నాచితకా సంస్మరణ ప్రయత్నాలు SRE గత వైభవాన్ని తేగలవని 
భావించనూ లేదు.” 


ఈ కొత్త బౌద్ధ ప్రచారకులకి అన్వేషణా దృష్టి, ఆత్మగౌరవం రెండూ లేవు. 
బ్రాహ్మణుల జిత్తులమారితనం ముందు వీరి విద్యలేవీ సరిపోవు. 


గతించిపోయిన అనంతరం కూడా బ్రాహ్మణిజం మళ్ళీ పునరుజ్జీవించ 
బడిందంటే దానికి బౌద్ధం కంటే మహోన్నత స్వభావం ఉందని అర్థం కాదు. 
దానికి కారణం అసాధారణమయిన, అర్థం చేసుకోడానికి సాధ్యంకాని పురోహితవర్గం. 
పురోహితవర్గ సైన్యం హతులవ్వడం, మళ్ళీ సృష్టించుకోవడం సాధ్యం కాకనే బౌద్ధం 
పతనమయ్యింది. బలహీనపడిన బ్రాహ్మణత్వం ఎన్నడూ అలా విచ్చిన్నం కాలేదు. 
చనిపోయిన ప్రతి బ్రాహ్మణుడి స్థానాన్ని మరో (బ్రాహ్మణుడు భర్తీ చేసాడు. 


బౌద్ధం బలహీనపడి క్షీణించాక బౌద్ధ జనాభా ఇస్లాం స్వీకరించారనే వాదనపై 
ఎక్కువగానే సందేహాలున్నాయి. 

1938లో అలహాబాద్‌లో జరిగిన ఇండియన్‌ హిస్టరీ కాంగ్రెస్‌ సమావేశంలో 
ప్రొఫెసర్‌ సురేంద్రనాధ్‌సేన్‌ తన అధ్యక్షోపన్యాసంలో మధ్యయుగ చరిత్రకి సంబంధించి 
రెండు ప్రధాన సమస్యలున్నాయనీ, వాటికి తృప్తినిచ్చే సమాధానాలింతవరకూ 
లభించలేదని సరిగ్గా అంచనా వేసాడు. భారతీయ చరిత్రలో మధ్యయుగపు తొలిభాగం 
ఇంకా రాజ్‌పుత్‌ల కాలం గురించిన తన ప్రసంగంలో ఈ రెండు ప్రశ్నల్ని పేర్ళొన్నాడు: 
మొదటిది రాజ్‌పుత్‌ల జన్మస్థాన మూలాలకి సంబంధించిందైతే రెండోది భారతదేశంలో 
ముస్లిం జనాభా విస్తరణకి సంబంధించినది. ఈ రెండో దానిని పేర్కొంటూ ఆయన]; 


“కానీ పాతదే అయినా ఆసక్తి కలిగించే ఒక విషయాన్ని గురించి నేను 
ప్రస్తావించాలనుకుంటున్నాను. భారతదేశంలో ముస్లిం జనాభా విస్తరణకి సంబంధించీ 
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వివరణ అవసరం. ఇస్లాం పోరాటాల ద్వారా జయించిన రాజ్యాల్లో పాలకుల 
మతంగా ఉండడంతో అలా అణిచివేయబడిన ప్రజానీకం ఏలినవారి విశ్వాసాలకి 
తలొగ్గి బలవంతం చేయబడ్డారనే వాదన మామూలుగా ఉంది. పంజాబ్‌ సరిహద్దు 
రాష్ట్రాల్లో ఇస్లాం ఆధిపత్యాన్ని గూర్చి ఇలాంటి నమ్మిక ఏర్పడుండవచ్చును. కానైతే 
తూర్పు బెంగాల్‌లోని అత్యధిక ముస్లిం జనాభాకి సంబంధించీ ఈ సిద్దాంతం ఏమీ 
చెప్పదు. ఉత్తర - పశ్చిమ సరిహద్దు రాష్ట్రాల్లో జాతిస్వామ్యం వలన కుషాణుల 
కాలంలో టర్మిష్‌ గణాలు విజేతలయిన పాలకుల మతం స్వీకరించవచ్చును; కానీ 
తూర్పు బెంగాల్లోని ముస్లింలని జాతిపరంగా టర్ములతో, అష్టన్‌లతో పోల్చలేం. ఆ 
ప్రాంతపు హిందువుల మత మార్పిడి వేరే కారణాల వలన జరిగి ఉంటుంది.” 


ఈ వేరే కారణాలు ఏంటి? ప్రొఫెసర్‌ సేన్‌ ఈ అంశంలోకి లోతుగా 
తొంగిచూస్తూ ముస్లిం గాధల్ని పరిశీలిస్తాడు. అందుకు సింధ్‌ని ప్రధాన సాక్ష్యంగా 
తీసుకుని" 

“చెచెన్మా ప్రకారం సింధ్‌ బౌద్దులు బ్రాహ్మణ పాలకుల చేతుల్లో అనేక 
అవమానాలు పొందారు. అరబ్బుల దండయాత్ర సమయానికి బౌద్దులు వారికి 
పూర్తి మద్దతు ఇచ్చారు. అయితే, దాహిర్‌ని వధించి కొత్త ముస్లిం ప్రభుత్వం స్థాపించిన 
తర్వాత కూడా బౌద్దులు అశించినట్లు వారి హక్కులు పరిరక్షించబడకపోగా 
హైందవులకే ప్రాధాన్యత ఇవ్వడంతో బౌద్దుల పరిస్థితి మళ్ళీ మొదటికి వచ్చింది. 
ఈ కష్టాల్ని తప్పించుకోడానికి వారికి మిగిలిన ఏకైక మార్గం ఇస్లాం స్వీకరించడమే. 
అలా మారిన వారికి పాలకవర్గం కోసం కేటాయించబడిన ప్రత్యేక సౌకర్యాలు 
లభించేవి. అందుకే సింధ్‌ బౌద్దులు పెద్ద సంఖ్యలో ముస్లింలుగా మారిపోయారు.” 


ప్రొఫెసర్‌ సేన్‌ మరో ముఖ్యమయిన విషయం చెప్తాడు: 


“ఈరోజు ముస్లిం జనాభా ఎక్కువున్న పంజాబ్‌, కాశ్మీర్‌, బిహార్‌ షరీఫ్‌ 
జిల్లాలు, తూర్పు - ఉత్తర బెంగాలు మొదలయిన ప్రాంతాలన్నీ పూర్వం బలమయిన 
బౌద్ధ స్థావరాలే కావడం యాదృచ్చికం కాదు. రాజకీయ (ప్రలోభాలకి లోనయ్యి 
హిందూలకంటే కూడా ఎక్కువగా రాజకీయ స్థానాలకోసం బౌద్దులు మతం 
మార్చుకున్నారని భావించడం సరికాదు.” 


దురదృష్టవశాత్తూ భారతదేశంలో బౌద్దులు బౌద్ధం వీడి ఇస్లాంవైపు వెళ్ళడానికి 
దారితీసిన కారణాలపై లోతైన పరిశోధన జరగలేదు. కాబట్టి ఈ పరిస్థితికి బ్రాహ్మణ 
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రాజుల పీడన, అణిచివేతలేకారణాలని పేర్కోడం సాధ్యం కాదు. ప్రధాన కారణాలుగా 
చెప్పడానికి తగిన సూచనలు లేనప్పటికీ, బౌద్ధ జనాభాని అణిచివేసే కార్యక్రమంలో 
నిమగ్నులయిన ఇద్దరు రాజుల్ని గురించిన ఆధారాలు ఉన్నాయి. 


మొదట పేర్కొనవలసినది మిహిరికులుడు. క్రీ.శ. 445లో భారత్‌ మీద 
దండెత్తి ఉత్తర భారతాన నాటి సకల, ఈనాటి పంజాబ్‌లోని VHD రాజధానిగా 
చేసుకుని పాలించిన ఇతడు హుణులకి చెందినవాడు. సుమారు క్రీ.శ. 528 దాకా 
మిహిరికులుడు రాజ్యాన్ని Hert. విన్సెంట్‌ స్మిత్‌ దీనినే; 

“భారతీయ సంప్రదాయాలన్నీ మిహిరకుడ్ని రక్తదాహాంకల నియంతగా 
అంగీకరిస్తాయి. ఐతే భారత పాలకుడయిన అట్టిలుడు చరిత్రకారులచేత హుణుల్లో 
కార స్వభావుడిగా చిత్రించబడ్డాడు.” 

మిహిరకుడ్ని గురించి స్మిత్‌ తన భాషలో" : 

“శాంతియుత బౌద్ధ వ్యవస్తపై కక్షకట్టి వ్యతిరేకంగా Mavs? బౌద్ద స్తూపాల్ని 
- ఆరామాల్ని కొల్లగొట్టి క్రూరంగా వ్యవహరించి అక్కడి నిధినిక్షేపాల్ని 
దోచుకున్నాడం”టాడు. 


మరొకరు తూర్పు భారతావనికి చెందిన శశాంకుడు. ఇతడు సుమారుగా 
ఏడవ శతాబ్దంలో మొదటి పది సం॥రాలు పాలించి హర్షుడి చేతిలో ఓడిపోయాడు. 
విన్సెంట్‌ స్మిత్‌ దృష్టిలో 1; 

“POG సోదరుడ్ని కరంగా చంపిన శశాంకుడు బహుశా గుప్తవంశానికి 
వారసుడు. ఇతడు శివభక్తుడు. బౌద్దాన్ని ద్వేషిస్తూ బౌద్ధ నిర్మూలనకు తీవ్రంగా 
ప్రయత్నించాడు. బోధిగయలోని పవిత్ర బోధి వృక్షాన్ని గొయ్యితీసి తవ్వి తగలబెట్టాడు. 
పాటలీపుత్రలో బుద్దుడు నడయాడిన గుర్తులున్న రాళ్ళని పగులగొట్టాడు. 
బౌద్ధ్దారామాల్ని ధ్వంసంచేసి భిక్షువుల్ని చెల్లాచెదురుచేసాడు. నేపాల్‌ పర్వత సానువుల 
సరిహద్దు దాకా ఇది కొనసాగించాడు.” 


7వ శతాబ్దం భారతదేశంలో మతోన్మాద కాలంగా కనిపిస్తుంది. దీనిని స్మిత్‌ 
చెబుతూ: 


“ఏడవ శతాబ్దంలో దక్షిణ భారతదేశంలో ఒకే మూలం నుండి ఉద్భవించిన 
జైన మత విధ్వంసం కూడా జరిగిందం”టాడు. 
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మళ్ళీ ముస్లిం దండయాత్రల దగ్గరికి వస్తే అణిచివేత స్పష్టంగా కనబడే 
సింధ్‌ ఉదంతం మనముందుంది. ఈ ముస్లిం దండయాత్రలన్నీ ఉత్తర భారతాన్ని 
పాలించిన రాజులు, వారు బ్రాహ్మణులయినా, రాజ్‌పుత్‌లైనా బౌద్ధ వ్యతిరేకులుగానే 
మసిలారనే వాస్తవాన్ని తెలుపుతున్నాయి. 12వ శతాబ్దం వరకూ జరిగిన జైనుల 
అణిచివేత కూడా చరిత్ర సమర్థించింది. క్రీ.శ. 1174-760 మధ్య గుజరాత్‌ని 
పాలించిన శైవ రాజు అజయ్‌దేవుడు జైనుల్ని కనికరం లేకుండా ఊచకోత కోసి 
చంపడమే కాక జైన నాయకుడిని చిత్రవధ చేసి హత్య చేసాడంటారు స్మిత్‌ ఆయన 
మాటల్లో, “ఇంకా చాలా తీవ్రమయిన వ్యవస్థీకృతమయిన Hiden, చిత్రహింసలు 


జరిగాయి.” 


కాబట్టి చివరగా, బ్రాహ్మణత్వపు పీడన నుండి తప్పించుకోడానికి మార్గం 
బౌద్ధులు ఇస్లాంలోకి మారాల్సి వచ్చిందనీ, అదే బౌద్ధ పతనానికి కారణమయ్యిందనే 
ముగింపుకి రావడానికి దాపరికం అక్కర్లేదు. అందుకు కచ్చితమయిన ఆధారాలుగా 
ఇవి సరిపోకపోవచ్చు. కానీ ఇలా జరిగే అవకాశం ఉందనడానికి సరిపోతాయి. 
ఒకవేళ ఇది విపత్తయితే ఇందుకు బ్రాహ్మణత్వం ధన్యవాదాలు చెప్పుకోవాలి. 
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భారతదేశంలో బౌద్ధ వికాసం మరియు పతనం 
- రాహుల్‌ సాంకృత్యాయన్‌ 


భారతదేశం బౌద్దానికి జన్మస్థలం. ఇక్కడే కోశీ నది నుండి సరస్వతీ నది 
వరకూ, వింధ్య పర్వతాల నుండి హిమాలయ సానువుల దాకా 45 సం॥రాల 
పాటు బుద్దుడు ప్రతీ ప్రదేశమూ తిరిగి తన సిద్ధాంతాన్ని బోధించాడు. ఆ కాలంలోనే 
మహారాజు నుండి భిక్షగాడి దాకా, నిరక్షరాస్యుల నుండి తత్వవేత్తల వరకూ, సామాన్య 
ప్రజల నుండి మహామేధావుల దాకా బౌద్దాన్ని పోటాపోటీగా ప్రేమించారు. కొండలు, 
గుట్టలు, అడవులు, నగరాలు, విశ్వవిద్యాలయాలు, పట్టణాలు, ఆఖరికి గ్రామాలు, 
ప్రశాంత నిలయాలయిన వివిధ ఆశమాల్లో కూడా బౌద్ధారామాలు ఏర్పడి బౌద్ధం 
వ్యాపించింది; ప్రపంచంలోని నలుమూలల్నుంచీ వేల సంవత్సరాలపాటు అసంఖ్యాక 
మయిన విద్యార్థులు బుద్దుడి ప్రేమా, మానవాళిపట్ల సోదరభావాన్ని నేర్చుకోడానికి 
ఇక్కడికి విచ్చేసారు. అసాధారణ ఆలోచనాపరులు, అత్యున్నత విజ్ఞానవేత్తలు 
అపూర్వమయిన విచక్షణతో కూడిన బౌద్ధమునులు ప్రజానీకంపై తిరుగులేని 
ప్రభావాన్ని కలిగించారు; ఎందరో బౌద్ధ కళాకారులు, శిల్పులు సృజనాత్మకంగా 
బార్భారా, అజంతా, ఎల్లోరా వంటి అద్వితీయమయిన మందిరాల్ని స్తూపాల్ని 
నిర్మించారు. పసిఫిక్‌ మహాసముద్రం మొదలుకుని మధ్యధరా ప్రాంతందాకా, గ్రీకు, 
చైనా వంటి దేశాల్ని కూడా బలంగా ప్రభావితం చేయటమే కాక మొత్తం మానవాళి 
సాధించిన దిగ్విజయాలపై తనదయిన ముద్ర వేయగలిగిన శాంతి, ప్రేమల 
సమైక్యసందేశం బౌద్ధం. ఇప్పటికీ ప్రపంచ మతాలతో పోలిస్తే ఇక్కడ పుట్టిన బౌద్దాన్ని 
పాటించేవారు అధిక సంఖ్యాకులే. 


అలాంటి బౌద్దాన్ని భారతదేశం ఎలా కోల్పోయిందనేది విచిత్రమయిన - 
విచారకరమయిన (ప్రశ్న. నేనిక్కడ ఈ విషయాన్ని గురించి సంక్షిప్తంగా 
చర్చించబోతున్నాను. సుమారు 7 శతాబ్దాల క్రితం బౌద్ధం భారతదేశం నుండి 
అదృ్భృశ్యమయిందనే సందేహం ఉంది. ఐతే, ఆ రోజుల్లో బౌద్ధం పరిస్థితి ఏంటి? 
దేశం లోపలా బయటా అసలేం జరిగిందో ఎందుకు ఈ స్థితి తలెత్తిందో మనకి 
తెలీదు. కాన ఇది భారతదేశంలో బౌద్ద వికాసం, పతన చరిత్రకి సంబంధించిన 
విషయాలేవీ తెలపడం లేదు. కాబట్టి, తప్పనిసరిగా మనం బౌద్ధ చరిత్ర ప్రారంభం 
నుండి దీనిని మొదలుపెట్టక తప్పదు. 
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క్రీ.పూ. 483 లేదా సుమారుగా అదే కాలంలో బుద్ధుడు మరణించాడు. 
తర్వాత 4 శతాబ్దాల వరకూ బుద్దుని బోధనలు ప్రసంగాలు అతడి శిష్యులు బుద్ధధర్మం 
పేరిట ప్రచారం చేసారు. సాధారణ సూత్రాలుగా అలా సేకరించిన కూర్చిన వాటిని 
సుత్త పీఠకం అన్నారు. బిక్కువుల విధివిధానాలు, చేయాల్సినవి చేయకూడనివి 
నిర్దేశించిన (గ్రంథాన్ని వినయ పీఠికమన్నారు. రాజగృహ సమీపంలోని సప్తపర్ణి 
గుహ వద్ద ఆ సంవత్సరం వర్షాకాలంలో బుద్దుడు మరణించాక మహాకశ్యపుడి 
ఆధ్వర్యంలో అతడి శిష్యులు బుద్దుడి ప్రసంగాలని సేకరించీ వాటికొక రూపం 
ఇచ్చారు. ఈ కార్యంలో బుద్దుని ప్రసంగాల్ని సేకరించే కార్యానికి తధాగతుని అనుంగు 
శిష్యుడయిన ఆనందుడు సారధ్యం వహిస్తే, వినయ పిటకానికి బుద్దుడి ప్రియతమ 
శిష్యుడు ఉపాలి నేతృత్వం వహించాడు. 


బౌద్ధంలో దొంగిలించకపోవడం, చంపకపోవడం తదితర నైతిక నియమాలన్నిటినీ 
శీలం అంటారు. స్కంద, was, ధాతు వంటి కొన్ని సంవాదనాత్మకమైనవాటిని 
ప్రజ్ఞ అంటారు : ఇవే విద్య లేక జ్ఞానం అని కూడా పిలువబడతాయ్‌. మరింత 
ఆధునికంగా చెప్పాలంటే తత్వశాస్త్రం అంటే ఇదే. బౌద్ధంలో అత్యున్నత స్థితికి 
చేరడానికి శీలం, ప్రజ్ఞ ప్రధానమయినవి. బుద్దుడు కొన్ని ప్రసంగాల్లో మరింత 
లోతయిన, విస్తారమయిన తాత్విక పదాల్ని ఉపయోగించాడు, చర్చించాడు. ఒక 
స్థలంలో అలా లభించినది మాటిక. అలా కాలక్రమంలో మరింత వివరణాత్మకం 
కాబడిన బుద్దుని బోధనలుగా భావించిన వాటినే అభిదమ్మ పీఠిక అంటారు. ఇది 
బుద్ధుని తదనంతరం అనేక శతాబ్దాల తర్వాత ఉనికిలోకి వచ్చింది. అయితే, దీనికి 
సారం మాత్రం ఆయా బోధనలే. 


మొదట్లో ఈ బోధనలన్నీ హృదయంతో నేర్చుకోవడమే కాని రాతపూర్వకంగా 
నమోదు చేయడం లేదు. ఈ సూత్రాల్ని గుర్తుపెట్టుకుని చెప్పగలిగేవార్ని 
“'ధమ్మధారసూత్రధారులు' (ధమ్మాన్ని కాపాడేవారు) అనేవారు. అలాగే వినయ పిఠకాన్ని 
అధ్యయనం Bard, వినయధారులనీ, మాటికాన్ని తెల్సినవార్ని మాటికధారులనీ, 
తర్వాత కాలంలో అభిధమ్మపీరిక పూర్తిగా ఉనికిలోకి వచ్చాక మాటికదారుల్ని 
అభిదమ్మికులని పిలిచేవారు. 


బుద్దుడి నిర్యాణానంతరం వంద సం॥రాల తర్వాత వజ్జిపుటకగా పిలవబడే 
వైశాలిలోని బౌద్ధ భిక్కులు స్వప్రయోజనాల కోసం బౌద్దారామ నియమాల్ని 
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ఉల్లంఘించడం ప్రారంభించారు. ఆ క్రమంలో వెండి, బంగారు ఆభరణాల్ని 
బహుమతులుగా స్వీకరించడం మొదలుకుని వీక్కువులకు నిషేధమయిన వివిధ 
పనులు కూడా చేయడం జరిగింది. అలా వారు వినయపిటకానికి విరుద్ధమయిన 
పది అంశాల పట్టికని కూడా రూపొందించుకున్నారు. ఆ సందర్భంగా తలెత్తిన 
విబేధాలు బౌద్ద సంఘాన్ని రెండుగా Deron. బౌద్ధంలోని మూలసూత్రాలకు 
కట్టుబడినవాళ్ళు స్థవిరులు లేదా గురువులు పెద్దల్ని అనుసరించేవాళ్ళు; మిగిలిన 
అధిక సంఖ్యాక భిక్కువులంతా మహాసంఘికులుగా పిలవబడి తర్వాత కాలంలో 
మహా సంఘ సమాఖ్య ఏర్పాటు చేసుకున్నారు. తర్వాత ఒకటింపావు శతాబ్దానంతరం 
అశోక చక్రవర్తి కాలం వరకూ బౌద్ద సంఘంలో ఎన్నో చీలికలు ఏర్పడ్డాయి. మొత్తం 
అవి 18 ఆరామాలుగా చీలాయి. స్థవిర వాదంలో 11 మహాసంఘికంలో 7 స్థవిర 
సంఘాలు : 1) వత్సిపుత్రకె లేదా వజ్జిపుటక; 2) మహిశశాంక; 3) ధర్మగుప్తిక; 4) 
పౌత్రాణిక; 5) సర్వస్తివాద; 6) కశ్యపియ; 7) సమకర్ణిక; 8) సమ్మిత్య 9) సన్మాగరిక; 
10) భద్రయానిక; 11) ధర్మోత్తరీయా. మహాసంఘికలోనివి: 1) గోకులిక; 2) 
ఏకవ్యవహారిక; 3) ప్రజ్ఞాపతివాద; 4) లోకోత్తరవాద; 5) బహులిక; 6) సైత్యవాద; 
7) మహాసంఘిక. 


వీళ్ళలో అనేక భిన్నాభిప్రాయాలున్నాయి. స్తవిరవాదం (ప్రకారం బుద్ధుడు 
మానవమాత్రుడు; ఉన్నత గుణాలతో ఉత్తమ జ్ఞానసంపద, విజ్ఞత, వ్యక్తిత్వం కలవాడు. 
ఇంకా మానవాళిపట్ల అద్వితీయమయిన కరుణ స్వభావాన్ని కలిగి మార్గదాతగా 
సంచరిస్తూ బోధనలు చేసే వ్యక్తి. మనిషిగా అతడి శరీరానికి కూడా వృద్దాప్యం, 
అనారోగ్యం, మరణం అనేవి ఉన్నాయి. మిగిలిన వారి వాదన ప్రకారం బుద్ధుడు 
మనిషి రూపంలో ఉన్న మానవాతీత స్వరూపుడు. ఇలా ఈ 18 శాఖల నడుమ 
చాలా బేధాలున్నాయి; వారి వారి వాదానికి బలం చేకూర్చుకోవడం కోసం 
వినయపిటకాన్ని అందరూ ఆశ్రయిస్తారు. ఈ భిన్న సిద్దాంతాల పై క్షుణ్ణంగా చర్చించి 
నిగ్గు తీయడం కోసం అశోక చక్రవర్తి కాలంలో మూడవ బౌద్ధ మహాసభ జరిగింది. 
పాట్సాలో మొగ్గలిపుట్ట టిస్సుడి నేతృత్వంలో జరిగిన ఈ సమావేశంలో కొన్ని అంశాలు 
తీర్మానించారు. వాళ్ళక్మడ వినయపిటకం ఇతర ధమ్మ విషయాల గురించి సాధన 
చేసారు. పాటలీపుత్రలో ఈ అంశాలు చర్చించేటప్పుడే, నలందలో సర్వస్థివాద 
ఇంకా యితర బౌద్ధ శాఖలు కల్సి మహాసభ ఏర్పాటు చేసుకున్నారు. ఆ కాలంలో 
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మగధలోని నలంద సర్వస్థవాదుల స్థావరంగా ఉండేది. బుద్దుడి ముఖ్య శిష్యుడైన 
సారిపుత్రుడి జన్మస్థలంగా ముందునుండే అది పవిత్రంగా భావించబడు తున్నప్పటికీ 
ఈ మహాసభ కారణంగా మరింత కొత్త వెలుగు వచ్చింది. 


అశోక చక్రవర్తి సహకారంతో ఈ మూడవ మహా సమ్మేళనం దిగ్విజయంగా 
జరిగింది. భారతదేశానికి వెలుపలున్న వివిధ దేశాలకు అనేకమంది బౌద్ధ బిక్కుల్ని 
ధమ్మ (ప్రచారం కోసం పంపించటం జరిగింది. భారతదేశ చరిత్రలో మాత్రమే 
కాదు. యావత్తు ప్రపంచ చరిత్రలోనే అలాంటి మహత్తర కార్యక్రమం చేపట్టడం 
అదే మొదలు. ఒక మతం జన్మస్థానం దాటుకుని ప్రచారం కోసం అవతలకి వెళ్ళడం 
అనేది అప్పుడే ఆరంభమైంది. అలా సుమారు 23 శతాబ్దాల కిందట భారతీయ 
మతం గ్రీస్‌, బాబిలోనియా, పర్షియా, బక్తీరియా, సిలోన్‌, బర్మా మధ్య ఆసియా 
వంటి దేశాలకి వెళ్ళింది. సిలోన్‌పై అశోక చక్రవర్తి బౌద్దాచార్యులు ప్రత్యేక శ్రద్ద 
పెట్టారు. సిలోన్‌కి బౌద్ధధమ్మ ప్రచారం కోసం అశోకచక్రవర్తి శ్రద్ధ వలన అధికారాల్ని 
త్యజించిన మహేందుడితో సహా మరో ఐదుగురు సహచరులు వెళ్ళారు. సిలోన్‌ 
పాలకుడైన దేవనంపియ టిస్సతో సహా మొత్తం దేశ ప్రజానీకమంతా బౌద్ధం 
స్వీకరించారు. బౌద్ధ బిక్కుణీ వ్యవస్థ స్థాపన కోసం ఒక దూతని అశోకుడి దగ్గరకు 
పంపడం జరిగింది; బీక్కుణిగా మారిన మహారాణి సంఘమిత్ర, మహిదుడి అక్క 
కూడా బోధిగయలో బుద్దుడు జ్ఞానోదయం పొందిన చెట్టు కొమ్మ ఒకటి తీసుకుని 
సిలోన్‌కి ధమ్మ ప్రచారానికి వచ్చింది. ఆనాటి నుండి ఈనాటి వరకూ సిలోన్‌లో 
సాంప్రదాయ బౌద్ధ ప్రచారం నిరంతరాయంగా, స్వచ్చంగా సాగుతోంది. బుద్దుని 
బోధనలు నిష్మళంకంగా ప్రచారమౌతున్నాయి. మధ్యలో బర్మా, సయాం, 
కంబోడియాల్లో బౌద్ధం క్షీణించినప్పుడు సిలోన్‌ నుండి బౌద్ధ ధమ్మ ప్రచారకుల్ని 
పంపించడం జరిగింది. అప్పుడు ఆయా దేశాల్లోని ప్రజలు కూడా థేరవాదులుగా 
మారారు. అందుకే ఈ దేశాల్లోని బౌద్ధాన్ని అధికారికంగా థేరవాదమని పిలుస్తారు; 
దీనినే దక్షిణాది లేదా హీనయాన బౌద్ధం అని కూడా అంటారు. 


అశోకుడి తర్వాత మౌర్యరాజులు బౌద్ధాన్ని బాగా ఆదరించి ఆరాధించారు; 
చుట్టుపక్క ఎన్నో దేశాల్లో, మగధలో లాగానే అనేక బౌద్దారామాల్చి, విద్యా సంస్థల్ని 
నెలకొల్పారు. మౌర్య రాజ్య క్షీణానంతరం శృంగులు పాలకులయ్యారు; రాజకీయ 
కారణాల వలన వారు బౌద్దాన్ని తోసిపుచ్చి బ్రాహ్మణత్వాన్ని కాపాడారు. ఐతే, కాలం 
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వారికి అనుకూలంగా లేదు. ఎన్నో బౌద్దారామాలు మరింత ప్రజాదరణ పొందగలిగే 
ప్రదేశాలకి తరలించబడ్డాయి. అప్పుడే సర్వస్థివాద కేంద్రం మగధ నుండి సురాసేన, 
ఇంకా ఉరుమంద పర్వతం (ఇప్పటి గోవర్ధన AG) మధుర దగ్గరలోకి మార్చబడింది. 
అలాగే థేరవాద కేంద్రం పాటలీపుత్ర నుండి వెదిశగిరి (నేటి సాంచికి మార్చబడింది. 


శృంగుల పాలనలో (బ్రాహ్మణత్వం సామ్రాజ్యవాదంచేత తీవ్రంగా 
పునరుద్ధరించబడింది. ఎన్నో శతాబ్దాల నుండి నిషేధంలో ఉన్న గుర్రాలను 
బలివ్వడాన్ని మొదటి పుష్యమిత్రశృంగుడు మళ్ళీ పునఃప్రారంభించాడు. ఇతడి 
హయాంలోనే వ్యాకరణవేత్త పతంజలి చాలా ప్రసిద్ధ శక్తివంతమయిన వ్యక్తిగా 
విరాజిల్లాడు. ఆ కాలంలో బ్రాహ్మణులు ఈరోజు ఉత్త పవిత్ర గ్రంథాలుగా 
పరిగణించబడుతున్న మహాభారతం, రామాయణం, మనుస్కృతి వంటి వాటినీ ఇంకా 
ప్రాచీన సంస్కృత సాహిత్యాన్నీ వెలుగులోకి తెచ్చారు; మౌర్యుల పతనానంతరం 
శృంగులొక్కరే విజేతలుగా లేరు. దక్షిణ భాగపు రాజ్యం కళింగ రాజైన కరవేలుడి 
చేతికొచ్చింది; తూర్పునున్న మధురతోపాటు ఉత్తర పశ్చిమ భాగాలు గ్రీకు రాజైన 
మెనెండర్‌ హస్తగతమయ్యాయి. ఈ (గ్రీకు రాజుల క్షేత్రపాలకులే మధుర, ఉజ్జయినిని 
పాలించారు. 


గాంధారని కేంద్రంగా చేసుకున్న సర్వస్థివాద శాఖ మధురలోని సర్వస్థివాద 
శాఖతో విబేధించినందువల్ల మొత్తం మూడు విభిన్న శాఖలుగా చీలాయి; ప్రాచీన 
కాలాన్ని అనుసరించి మనం దీన్ని సర్వస్తివాదమనే పిలుస్తున్నాం; మధుర నుండి 
ప్రబలిన శాఖని ఆర్య సర్వస్థివాదం అంటారు; కుషుల పాలన గాంధార మొదలుకుని 
చుట్టుపక్క దేశాల్లో వ్యాప్తి చెందినది మూల సర్వస్తివాదం. ఇక్కడ కూడా కాశ్మీర్‌లోని 
సర్వస్థవాద పండితులకి గాంధార దేశపు పండితులకీ మధ్య భేదాభిప్రాయాలున్నాయి; 
ఈ వివాదాల పరిష్కారం దిశగా చర్చించుకోడానికి KIA ఆధ్వర్యంలో 
వసుమి(త్రుడు, అశ్వఘోషుడు జలంధరలో ఒక మహా సమ్మేళనం ఏర్పాటు చేసి ఆ 
వ్యాఖ్యానాల్ని మూడు సంకలనాలుగా కూర్చారు. వాటినే విభాషాలంటారు; వీట్ని 
అనుసరించేవారిని విభాషకారులనీ అంటారు, ఇదే మూల సర్వస్తివాదానికి మరో 
పేరు. ఈ విధంగా బుద్దుడు మరణించిన 500 ఏళ్ళలో బౌద్ధారామాల్లో అనేక 
అభిప్రాయబేధాలు పొడచూపాయి. 
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బుద్దుడి బోధనల ప్రకారం నిర్వాణస్థితికి చేరడానికి మూడు మార్గాలు లేదా 
వాహకాలు ఉన్నాయి : 

1) ఎవరి ముక్తిని వారే సాధన ద్వారా పొందాలి. అది ప్రాప్తింపజేసు 

కోవడానికి జరిపేదే అర్హత యానం. (దీనినే శ్రావకయానం అని కూడా 
పిలుస్తారు) 


2) సొంతంగా జ్ఞానోదయం పొందేందుకు సిద్ధపడ్డవారు పరులకోసం కూడా 
ఉపకారం చేయాలనుకోవాలి. అట్లు విముక్తి సాధించడం ప్రత్యేక 
బుద్ధయానం. 


3) అలా సొంతంగా అర్హత సాధించి మరొకరి కోసం జీవించడానికి 
సిద్ధపడ్డవారు నిర్వాణానికి చేరుకునే సత్యం గురించిన సాధన చేస్తూ 
బుద్ధునిగా మారతారు. వారి మార్గమే బుద్ధయానం. 


పురాతన 18 బౌద్ధ శాఖల్లో ఈ మూడు యానాలు సమాన ప్రాధాన్యతతోనే ఉందేవి. 
బుద్ధయానం నిస్సందేహంగా గొప్పది. అంతమాత్రంలో ప్రాచీన బౌద్ధారామాల్లో 
మిగిలిన రెంటినీ తులనాడేవారు కాదు. కైస్తవ శకం మొదలవడానికి ముందు 
వృద్ది చెందిన ఒక ఆరామంలో బుద్ధయానం మాత్రమే ప్రామాణికమైందనే ప్రచారం 
చేస్తూ మిగిలిన రెండూ నామమాత్రంగా ఉన్నవి మాత్రమేననే ప్రచారం చేసారు. 
ఇలాంటి భావాలకి ఆమోదం పొందే క్రమంలో వారు అనేక సూత్రాల్ని కూర్చడమే 
కాక బుద్దుడ్ని మానవాతీత వ్యక్తిగా ప్రకటించారు. కనిష్ముడి కాలంలో కూడా 
కొద్దిమంది గురువులు బుద్ధయానం యొక్క ప్రాముఖ్యత నొక్కిచెప్పిన వారున్నారు. 
తర్వాత కాలంలో మాత్రమే మోక్షప్రాప్తికి ఒకే వాహకమున్నదనీ అదే బుద్ధయానం 
లేదా బోధిసత్వం అనే సిద్ధాంతాన్ని పుట్టించారు; మిగిలినదంతా అజ్ఞానులకి ఏదో 
కొద్దిగా సహాయం చేసి మార్గదర్శనం చేయటానికేననే ప్రచారం చేసారు. ప్రాచీన 
పిటకాల్లో ఈ విషయాలేం లేవు. రత్నకూటం, వైఫల్యం మొదలయిన చాలా సూత్రాలు 
తర్వాతి కాలంలో మలచబడినవే. పాత సంప్రదాయాన్ని అతిక్రమించి అనధికారిక 
బోధనల్ని బుద్దుడి పేరుతో ప్రతిపాదించడం జరిగింది. 


ఇలా సూత్రాల్ని వక్రీకరించినట్లుగానే బుద్దుడి తాత్విక బోధనల్ని కూడా 
వక్రీకరించారు. సర్వస్థివాదులు మూడు పిటకాల్ని గురించి మూడు విభాష 
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వ్యాఖ్యానాల కూర్చుతో వైభాషికులుగా పిలవబడ్డారు; వారి సిద్ధాంతం సర్వస్థివాదులదే. 
తర్వాత కొద్దికాలానికే దక్షిణ భారతదేశంలోని విదర్భలో మాధ్యమిక తత్వాన్ని 
బోధించిన గొప్ప ఆచార్యుడు నాగార్జునుడు జన్మించాడు. పుట్టిందేదైనా సరే 
మరొకదానితో సంబంధం కలిగి ఉంటుందని అతడు బోధించాడు; కాబట్టి స్వతంత్ర 
అస్తిత్వం అనేది ఉండదు. చెడు అనేది ఉండబట్టే మంచి ఉంది. అనస్తిత్వం ఉన్నది 
కాన అస్తిత్వం ఉన్నది. కాబట్టి ఏదీ సర్వస్వతంత్రంగా ఉనికిలో ఉండదు, లేదా 
ప్రతీదీ పాక్షిక సత్యంలో భాగమే. దీనినే నాగార్జునుడి మాధ్యమిక లేదా శూన్యవాదం 
అంటారు. PÁD అనంతరం రెండు శతాబ్దాల తర్వాత వైభాషికాలు మరింత 
అభివృద్ధి చెందాయి. ఆంతరికమైనవీ, బహిర్గతమైనవి అంటో అస్తిత్వంలో ఉన్నవన్నీ 
వాస్తవాలేనని వైభాషికులు విశ్వసించారు. నాగార్జునుడి అనుచరులు దృగ్గోచరమైనవి, 
ఆత్మాశయాలు రెండూ పరస్పర సంబంధితాలేనంటూ, వాటికి స్వతంత్ర ఉనికి 
లేదన్నారు. అప్పుడు మూడో వాదన వచ్చింది. వారి ప్రకారం, బాహ్యమయిన 
దృగ్గోచరమయినవి మాత్రమే వాస్తవాలు, ఆత్మాశ్రయమయినవి వాస్తవాల ప్రతిబింబం 
మాత్రమే, వాటికంటూ నిజంగా అస్తిత్వం లేదు. దీన్నే సౌత్రానికుల తత్వం అంటారు. 
ఈ వాదాన్ని నిరూపించుకోవడానికి వారు విభాష వ్యాఖ్యానాల్ని వ్యతిరేకించి సూత్రాల 
ప్రమాణాన్ని మాత్రమే అంగీకరించారు; అప్పట్నుంచీ వార్ని వారు సూత్రాలని 
అనుసరించేవారు లేదా సౌత్రానికులుగా పిలుచుకుంటారు. ఈ వాదానికి 
సంబంధించిన ముఖ్యమైన వాడు క్రీ.శ. 4వ శతాబ్దానికి చెందిన ఆచార్య 
వసుబంధుడు. ఇతడి అన్న అసంగుడు ఆ కాలంలో మరో గొప్ప వ్యక్తి ధిన్నాగ, 
ధర్శకీర్తి వంటి ఉద్దండులెందర్నో అందించిన సిద్ధాంత శాఖని క్రమంలో పెట్టిన 
వ్యక్తి. ఈ వాదం ప్రకారం ఆత్మాశ్రయ విషయాలు మాత్రమే వాస్తవాలు, ఈ భౌతిక 
ప్రపంచం మనం చూసేది అంతా మన మనఃకల్పనే. దీనినే యోగాకార శాఖ 
విజ్ఞానవాదమని పిల్పారు. 4వ శతాబ్ది చరమాంకం నాటికి ఈ 4 వైభాషికులు, 
సౌత్రాంతికులు, యోగాకారులు, మాధ్యమికుల శాఖలు స్థాపించబడి అభివృద్ధి 
చెందాయి. మొదటి రెండు శాఖలు (ప్రాచీన సాహిత్యానుసారం మూడు యానాల్ని 
సమంగానే స్వీకరించాయి కాన ఆయా మార్గ అవలంభికుల్ని హీనయానులు 
(చిన్నవాహకం)/ా పిలిచారు. తర్వాత రెండూ వైఫుల్యం ఇతర తరగతి సూత్రాలని 
ప్రమాణంగా తీసుకున్నాయి కాన వార్ని వారే మహా యానం (గొప్ప వాహనం)గా 
పిల్చుకున్నారు. 
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అసంఖ్యాకంగా ఉన్న పాత-కొత్త సూత్రాల్లో దేనిని ప్రమాణంగా తీసుకోవాలో, 
ఏవి అసలయిన బుద్ధ భాషితాలన్నది సంక్షిష్టమే. అందువల్ల సంప్రదాయాచారాల్లో 
గందరగోళం నెలకొంది. అధ్యయనపరులకి కూడా అనేకమయినవి అనుమానాలుగా 
మిగిలిపోయాయి. బోధిసత్వ వాదాన్ననుసరించి చాలామంది గురువులు అనేక 
[గ్రంధాలు రచించారు. అంతేకాక వాళ్ళు వివిధ కొత్త సూత్రాలను ఉనికిలోకి 
తీసుకురావడమే కాక మహాయానం మాత్రమే నిర్వాణానికి ఏకైక మార్గమని 
వాదించసాగారు. సొంతంగా ముక్తి చెందడం మట్టుకే చాలదనీ, స్వార్థాన్ని వీడి 
బోధిసత్వానికి చేరువవ్వడమే ముఖ్యమని, అదంత సులువు కాదని ప్రచారం చేసారు. 
ఈ క్రమంలో బోధిసత్వుని రూపంగానున్న ప్రాచీన [గ్రంధాల్లో చెప్పబడిన ఒక్క 
మైత్రేయ బుద్దావతారంతో ఆగకుండా అవలోకతేశ్వరుడు, sows, వంటి అనేక 
బోధిసత్వ రూపాల్ని సృష్టించారు. బోధిసత్వ ప్రక్రియ చాలా SADA, కాన ఇలా 
సృజించిన నూతన బుద్ధులందర్నీ ప్రార్దించడం ప్రారంభించారు. 


మొదటి బుద్దుని రూపం కనిష్ముని కాలంలో రూపొందగా తదనంతరం 
బోధిసత్వుని అనేక రూపాలు ఉనికిలోకి వచ్చాయి. ప్రజలు వాటిని పూజించడం 
కోసం ప్రతీచోటా పెద్దపెద్ద మందిరాలు, ఆరామాలను నిర్మించడమే కాకుండా 
ఆస్తుల్నీ ఆభరణాల్ని దానం చేసారు. మళ్ళీ యధాప్రకారం మోక్షం పేరుతో పవిత్రతని 
అనేక (ప్రదేశాలకి ఆపాదించీ, విభిన్న రూపాల్లో బోధిసత్వుడి, బుద్దుడి విగ్రహాల్ని 
పుట్టించారు. అలాంటి పవిత్ర స్థలాల్ని కనుగొన్నారు కూడా. ఆ క్రమంలో బుద్దుని 
రూపాలుగా అనేకమంది దేవుళ్ళని, దేవతల్ని సృష్టించుకున్నారు. మొదట్లో బుద్దుని 
గుణగణాలు, లక్షణాలతో పుట్టించబడ్డ ఈ దేవుళ్ళంతా మెల్లమెల్లగా ఆ చిహ్నాలను 
కోల్పోయి ప్రత్యేక దేవుల్ళుగా మారిపోయారు. అలా మహాయానం రాకతో బౌద్ధం 
పురాతన తాత్విక - నైతిక గతాన్ని నిలుపుకుంటూనే ఒక నూతన ప్రవాహంలోకి 
ప్రవేశించిందని చెప్పవచ్చు. 


బుద్దులు, బోధిసత్వులు, దేవుళ్ళు, దేవతలు ఉద్భవించడానికి ముందు 
సూత్రాలు పునరావృతం కావదం అదనపు అర్హతగా చూడబడేది. ఇదేం కొత్తది 
కాదు; పాత బౌద్దారామాల్లోని నమ్మకమే. మహాయాన సూత్రాలు చాలా సుదీర్హంగా 
ఉండటంచేతే కొద్దివాటి లఘు వాక్యాలతో ధరణుల్ని కూర్చుకున్నారు. ఇవి సూత్రాల 
సారమని నమ్మేవారు. శబ్దార్దంలో కాకున్నా సారంలో ఈ ధరణులు సూత్రసారాన్ని 
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ప్రతిబింబిస్తాయని వీటిని పవిత్రంగా ఎంచి ప్రసిద్ధం చేసారు. కొన్నాళ్ళకి ఈ ధరణులు 
కూడా సంఖ్యలో మించిపోతుండడంతో కొద్దిపాటి పదాలతో మంత్రాలను 
రూపొందించారు. అనేక రకాలయిన దేవుళ్ళు, దేవతలు, బోధిసత్వుల్ని ప్రార్ధించడానికి, 
ఆరాధించడానికి ఇంకా తమ వాదాన్ని ప్రచారం చేసుకోడానికి మహాయానికులు 
ప్రజ్ఞాపారమిత తదితర Kopros చిహ్నంగా వివిధ మంత్రాలు, క్రతువులు 
సృష్టించారు. ఆ విధంగా వింత ఆకారాలతో కూడిన వివిధ దేవుళ్ళు వెలిసారు. 5వ 
శతాబ్దం నాటికి ఉత్తర భారతంలోని అనేక ఆరామాల్లో ఈ విధంగా అనేక రకాలయిన 
దేవుళ్ళ రూపాల్ని ఆరాధించేవారు; ఈ దేవుళ్ళ కోసం అనేక దేవాలయాలు నిర్మించారు. 
కాలక్రమంలో ప్రాచీన ఆరామాలు కనుమరుగై ఈ రకమయిన ఆకర్షణీయ విగ్రహాల్ని 
ఆరాధించడం, ఆలయాల్ని సందర్శించడం ఎక్కువైంది. అలా కొద్దిమంది బీక్కువులు 
మాత్రం మహాయన పట్ల విధేయులుగా ఉండేవారు. హుయాన్‌త్సాంగ్‌, ఐత్సాంగ్‌ల 
కాలంలో మహాయన బౌద్దులు నలందలో వినయపిటకాన్ని సర్వస్తివాద సిద్ధాంతాలను 
అనుసరించేవారని తెలుస్తోంది. మొదట్లో మహాయానం వినయపిటక నియమాల్ని 
వృద్ధి చేసుకోకపోవడం వలన పాత సూత్రాల్నే అంగీకరించింది. 8వ శతాబ్దంలో 
టిబెట్‌లోని సామ్యీలో మొదటి బౌద్దారామం స్థాపించినప్పుడు కూడా అక్కడి బిక్కువులు 
మూల సర్వస్థివాదానికి చెందిన వినయాన్ని మాత్రమే అనుసరించేవారు. 5వ శతాబ్దం 
అనంతరం మహాయానం మరింత ప్రాముఖ్యత సంతరించుకుని, మహాయాన 
ఆరామాలు, దేవాలయాలు రాజులు, ధనవంతుల చేత సంరక్షించబడ్డాయి. అప్పుడు 
పురాతన వాదాలకి చెందిన ఇతరుల్ని సైతం ఈ ఆరామాలు ఆకర్షించగలిగాయి. 


ఖరీదైన ఈ ఆరామాల్లో ఆస్తులు పెరగడంతో చాలామంది అక్రమార్ములు 
కూడా సన్యాసుల అవతారాలెత్తి వీటిల్లో ప్రవేశించసాగారు. బిక్కువులుగా 
అనర్హులయిన అసమర్దులుకూడా మెల్లగా ఆరామాల్లో చేరిపోయారు. క్రమంగా 
వీరి సంఖ్య పెరిగిపోవడంతో వీళ్ళు అనేక ఆశ్రమ నియమాల్ని సడలించి దుష్మార్యాల 
దిశగా ఆశమాల్ని తీసికెళ్ళి పూర్తిగా ముంచేసారు. ఆఖరికి బౌద్ధ నైతికతకి 
విరుద్ధమయిన, అసలేమాత్రం బౌద్ధ PASSE పొసగని తాంత్రిక రాతల్ని తంతుల్నీ 
ప్రవేశపెట్టారు. మహాయానం నుండి విడివడి ఈ దశకు చేరిన బౌద్దాన్ని వజ్రయానం 
లేదా తాంత్రిక బౌద్ధం అంటారు. మహాయాన బౌద్ధ సూత్రాలు, ఆచారాల పవిత్రత 
ఎప్పుడైతే క్షీణించిందో, సరిగ్గా అప్పుడు ఈ తాంత్రిక బౌద్ధ విస్తరణ సులభమయ్యింది. 
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తాంత్రిక బౌద్ధులు సొంతంగా అనేక (Nowra) కూర్చుకుని వారి అనుయాయుల 
మధ్య రహస్యంగా చలామణీ చేసుకున్నారు. అంతేకాకుండా బుద్దుడు బోధించింది 
ఒక్క ధమ్మం కాదనీ మొత్తం మూడు రకాల ధమ్మాలనే ప్రచారాలు చేసారు. వాళ్ళ 
ప్రకారం మొదట బుద్దుడు తన ప్రధమ బోధన రుషిపటణం (సారనాధ్‌)లో చేసాడు. 
దీనినే శ్రావకయానం అంటారు. మరింత వికసిత ప్రజలకోసం ఆయన తన 
ధమ్మచక్రాన్ని రెండోసారి పరిభమింపబేసి రాజగృహలో ప్రసంగించాడు. 
అంతకుమించిన విజ్ఞులకు మహాయానం కూడా సరిపోలేదు; అలాంటి ఉన్నత 
జీవుల కోసం ఆయన దక్షిణ భారతదేశంలో ధాన్యకటకంలో ధమ్మచక్రాన్ని మూడోసారి 
పరిభ్రమింపజేసి వజ్రయానాన్ని ఉనికిలోకి తెచ్చాడు. 


మహాయానానికి వజ్రయానాన్ని ఆపడం కష్టమయింది; ఎందుకంటే ప్రాచీన 
బౌద్దానికి వ్యతిరేకంగా మహాయాన బౌద్ధం ఏ తర్మాన్నయితే ఆశ్రయించి వాదించిందో 
సరిగ్గా అదే తర్మాన్ని మహాయానానికి విరుద్ధంగా వజ్రయానం ఉపయోగించింది. 
రెండోది వజయానం బహిరంగంగా బోధించేది కాదు. వాళ్ళ రహస్య క్రతువుల్లో 
మద్యం, స్త్రీ సంబంధ పూజలుండటంచేత వజయానం మరింత ఆకర్షణీయంగా 
ఉండేది. కార్యకలాపాల్ని రహస్యంగా ఉంచడం కోసం వివిధ దశల్లో విభిన్న ఆచారాల్ని 
వాళ్ళు ఆరంభించారు. అనేక తంతుల్ని పుట్టించారు. గుహ్యసమాజం, సక్రసమవార 
వంటి అనేక తాంత్రిక గ్రంధాల్ని కూర్చారు. ఆధ్యాత్మికత, సమ్మోహన శాస్త్రం కలగలిసిన 
ఈ కొత్తరకపు తాంత్రిక క్రతువులవైపు పెద్ద సంఖ్యలో బీక్కువులు ఆకర్షితులయ్యారు. 
7వ శతాబ్దం నాటికి వీరి సంఖ్య బాగా పెరిగింది; ఐతే 8వ శతాబ్దపు చివరినాటికి 
వీరి విధానాన్ని గురించి బహిరంగంగా ప్రచారం చేసుకోలేని దశకు చేరారు. ఆ 
కాలానికి గొప్ప మార్మిక కవులయిన సారహ, S85, వజఘంటా ఇంకా ఇతరులు 
రంగంలోకి దిగారు. వీళ్ళు వారి వారి ఆకర్ష్ణణీయమయిన వ్యక్తిత్వం, ఉన్నతమయిన 
పాండిత్యం కలగలిపి అద్భుతమయిన కవిత్వాన్ని సృజించడం ద్వారా ప్రజలపై 
(ప్రభావం కలగజేయడమే కాదు, మహాయానంలో ఎంతో గొప్ప స్థానాల్నీ, పండితుల్ని 
కూడా వ(జ్రయానం వైపుగా మరల్చగలిగారు. 


అలాగని గొప్పగొప్ప బిక్కువులంతా ఇలా ఇంద్రియ సుఖాల కోసమే 
వజ్రయానం వైపు ఆకర్షితులయ్యారని అనుకోనక్కర్లేదు. మొదట్లో కొంతమంది 
స్వార్థపరులు అలా చేసి ఉండవచ్చు. కానీ, ఒక విధానంగా రూపొందిన తర్వాత 
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ఎంతోమంది పూర్తి నమ్మకంతోనూ, మార్మిక, అతీతశక్తులపై DIS 
ఆకర్షితులయ్యారు. అలా అతీంద్రియ శక్తుల్ని పొందడమనే సాధనలో ఎందరో 
అప్రయత్నంగానే నైతికమయిన బౌద్దారామ వ్యవస్థ వినాశనానికి తోడ్పడ్డారు. వీరిలో 
ఎక్కువమంది ఇంద్రియ సుఖాలకోసమే ఈ తోవని ఆశ్రయించారు. 


ఏదేమైనప్పటికీ రివ శతాబ్దం తర్వాత నలంద, విక్రమశీల వంటి గొప్ప 
బౌద్దారామాలన్నీ వజ్రయాన కేంద్రాలుగా మారాయి. ఐతే, మహాయాన తరహాలో 
వీరు పూర్వ అధికారులందర్నీ విడచిపెట్టేయలేదు. సిద్ధాంత సమన్వయం, భౌతిక 
ఆచారాల కోసం అట్టేపెట్టుకున్నారు. మూడోదైన తాంత్రిక విధానం మద్యం, మగువ, 
మార్మిక అతీంద్రియ శక్తుల ఆరాధనవల్ల గౌరవం సంతరించుకుందో అది ఆత్మలు, 
క్షుద్రపూజలు కూడా చేసేది. ఈ క్రమంలో అంతర్గత జీవితానికి, బహిరంగ ప్రవర్తనకి 
వ్యత్యాసం ఏర్పడింది. బాహాటమయిన వ్యవహారాలకి, రహస్యమయిన ఇంద్రియ 
కోరికలకి నడుమ పెద్ద అగాధం ఏర్పడింది; ఈ ఖాళీని పూరించడం కోసం అనేక 
తాత్విక గ్రంధాల్ని కూర్చారు. మొత్తానికి ఉత్తర భారతంలో రివ STi తదనంతరం 
బౌద్ధంలో అసలయిన బుద్దుడి బోధనలు చాలా తక్కువే మిగిలాయి. ప్రతీ ఆరామం 
కూడా మంత్రతంత్రాలు, భవిష్యత్తు జోస్యాలు, వశీకరణ తంతుల స్థలంగా 
మారిపోయింది. ఇంకా ఆరామాలన్నీ వందలాది మంది బోధిసత్వుని విగ్రహాలు, 
దేవీదేవతల అశ్లీల భంగిమలతో నిండిపోయాయి. మహాయాన తత్వం అధ్యయనం 
చేస్తున్నప్పటికీ దాని (ప్రభావం క్షీణించింది. 84 మంది గొప్ప మంత్రవాదులు ఈ 
సంప్రదాయం వృద్ధి చెందడానికి తోడ్చడ్డారు. ప్రేరణతో కూడిన DOS, ఆచారాల 
ద్వారా మార్మికమయిన అద్భుత పద్ధతుల్ని వారు కనుగొనగలిగారు. అదే వారి 
విజయ కారణం. 


ఈ తాంక్రికుల జీవితం వింతగా ఉండేది. డబ్బూ దస్మాల్ని పట్టించుకోకుండా, 
ఏ సౌకర్యం లేకుండా కొద్దిమంది చెప్పులు తయారుచేస్తూ ఈ తంత్ర విద్యని అభ్యాసం 
చేస్తుండేవారు. వారి స్వార్థరాహిత్యం, వైరాగ్యం, తాత్వికత వారినలా నిలిపేవి. 
వీరిలో ప్రసిద్ధి చెందనవాడు సర్షపుడు. ఇతను బాణాల (అమ్ములు)కి చివరనుండే 
ములుకులు చేసేవాడు. వాట్ని (సారాలు) చేయడం వలనే ఇతనికా పేరు వచ్చింది.. 
ఇంకొకాయన ఎప్పుడూ తంబూర (ఢమరుకం)తో తిరిగేవాడు కాన అతనికి 
డమరూపుడనే పేరుండేది. మరొకతను చినిగిన గుడ్డతో (గుడారి) ఉండేవాడు కాబట్టి 
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అతడ్ని గుడారిపా అని పిల్చేవారు. వీళ్ళు దట్టమయిన అడవుల్లో, స్మశానాల్లో లేదా 
భయంకంపిత ప్రదేశాలలో జీవించేవారు. ఏదైనా పానీయం తాగడానికి చిన్నపాటి 
మానవ కపాలాన్ని ఉపయోగిస్తూ వింతపనులు చేసేవారు. చాలాసార్లు మద్యం 
మత్తులో పడుండేవారు. ప్రజలతో కలిసుండడాన్ని ఇష్టపడేవారు కాదు. అయితే 
వాళ్ళ తిట్లు, అవమానాలు భరిస్తూ కూడా జనం వారిపట్ల ఆకర్షితులయ్యేవారు. 
వీరికి ఎంత పరపతి ఉండేదంటే మహారాజులు, మంత్రులు కూడా వీరి అతీంద్రియ 
శక్తుల సాధన కోసం వారి కుమార్తెల్ని వీరివద్దకు పంపించేవారు. ఆ రోజుల్లో ఉ 
DHS విద్యావంతులు మొదలుకుని నిరక్షరాస్యుల వరకూ, మహారాజు నుండి బిచ్చగాడి 
దాకా ఈ మంత్రతంత్రాల్ని ఆరాధించేవారు. రాజులకి వీరి తంత్రవిద్యల మీద 
ఎంత నమ్మకం ఉండేదంటే, రాజ్య సంరక్షణ కోసం వారు సైన్యంతో సంతృప్తి 
చెందకుండా ఇలాంటి తాంత్రికుల మార్మిక క్రతువులు, మంత్రతంత్రాల తంతులపై 
ఆధారపడేవారు. ఆ కాలంలో పవిత్రమయిన, నియమబద్ధ జీవితాన్ని గడపడం 
బిక్కువులకి కష్టంగా ఉండేది. అప్పుడు నిజమయిన బౌద్ధ బిక్కువులు చాలాకొద్దిమంది 
మాత్రమే. 


12వ శతాబ్ది చివరినాటికి భారతదేశంలో ప్రజలు మూఢనమ్మకాలతో 
భయంకరమయిన క్రూరమయిన దురాచారాలను పాటిస్తుండేవారు. అప్పటికే 
బ్రాహ్మణులు కులవ్యవస్థను పోషిస్తూ సమాజాన్ని ముక్కలుగా చీల్చారు. ఒకేకులానికి 
చెందినవారు కూడా స్థాయీ బేధాలతో తగువులాడుకునేవారు. ఆలయాలు, 
ఆరామాల్లోని పెట్టెలన్నీ బంగారం, వెండి ఆభరణాలతో నింపడానికి ధనవంతులు, 
రాజులు పోటీలు పడేవారు. అలా బాగా నిండిపోయిన ఆరామాల్ని ఉత్తరం - 
పశ్చిమం నుండి దేశంపైకి దండెత్తి వచ్చిన టర్ములు కొల్లగొట్టి పవిత్రమయిన ఆ 
కేంద్రాల్ని నాశనం చేసారు; దేవీదేవతల ప్రతిమల్ని ముక్కలు చేసారు; తంత్రవాదులు 
అప్పటివరకూ చేసిన అతీంద్రియ పూజలు, బలులు ఏవీ వారికి సాయపడలేదు. 
13వ శతాబ్దారంభం నాటికి ఉత్తర భారతమంతా టర్ముల చేతుల్లోకి పోయింది. 
పల్లవులు ముఖ్యంగా, వదంతపరికి చెందిన రాజులు ప్రత్యేకంగా ఈ తంత్రవాదుల 
కోసమే ఆరామాల్ని పోషించేవారు. సైన్యంకంటే మంత్రతంత్రాల మీదనే ఎక్కువగా 
ఆధారపడేవారు. దాని ఫలితంగా వాళ్ళ మూఢనమ్మకాల కారణంగా, కేవలం 
రెండొందలమంది అశ్విక దళంతో మహమ్మద్‌ -బిన్‌-భక్తియార్‌ రాజధానిని వశం 
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చేసుకున్నాడు. నలంద నాశనం కావించబడింది. గొప్ప శక్తులున్నాయని ప్రచారం 
చేసిన తార విగ్రహం పగలకొట్టబడి, బయటికి విసిరేయబడింది. గొప్ప గ్రంధాలయం 
మంటలలో కాల్బేయబడింది. గొప్ప ఆరామంగా, విశ్వవిద్యాలయంగా ప్రసిద్ధి చెందిన 
విక్రమశిల విషయంలోనూ ఇదే జరిగింది. తక్కువ ఆస్తులు, ఆభరణాలు కల 
ఆరామాలు వదిలివేయబడ్డాయి. టర్ముల ముఖ్యసూత్రం నిధులు కొల్లగొట్టడమే. 
అందుకే టర్ములు వచ్చారు. వారి దెబ్బకి వణకడమే కాదు మొత్తంగా వినాశనం 
జరిగింది. 


కొద్దిమందిలో బలంగా నాటుకున్న ఆలోచన ఏమిటంటే శంకరాచార్యులు 
తన అనుచరులతో బౌద్దుల్ని వోడించడానికి తన పాండిత్యాన్ని సంవాద ప్రతిభనూ 
మాత్రమే కాక కత్తిద్వారా బలవంతంగా బిక్కువుల్ని మతమార్చిడి చేసాడనీ, ఈ 
రకమయిన సంగతులు మనకి గ్రంధాల్లో కూడా కనిపిస్తాయి. కానీ దేశ విదేశాల్లో 
లభ్యమౌతున్న బ్రాహ్మణీయ, బౌద్ధ సాహిత్యాన్ని చారిత్రక నేపధ్యంతో పురాతత్వ 
పరిశీలనలతో అధ్యయనం చేస్తే ఈ అభిప్రాయం తప్పని తేలుతుంది. 


శంకరుడు ఏ కాలంలో జీవించాడనే విషయంలో భిన్నాభిప్రాయాలున్నాయి. 
కొద్దిమంది పాత పండితుల అభిప్రాయం ప్రకారం క్రీ.పూ. 57లో విక్రమశకాన్ని 
స్థాపించిన విక్రమరాజు సమకాలికుడు శంకరుడు. చరిత్రకారుల వాదన ప్రకారం 
శంకరుని వేదాంత సారం గురించిన వ్యాఖ్యానాన్ని వాచస్పతి రచించాడు కాన 
ఆయన వాచస్పతి సమకాలికుడు. స్వయంగా శంకరుడి అనుచరులు రాసిందేమంటే 
శంకరుడు గొప్ప రాజుగా పేరుగాంచిన మిమాంసక కుమారిల సమకాలీకుడు. 
ఐతే, కుమారిలుడు దీని గురించి రాతపూర్వకంగా ఎక్కడా ప్రస్తావించలేదు. 
ఏదేమైనప్పటికీ శంకరుని కుమారిలుడి కంటే ముందువాడిగా భావించలేం. 
కుమారిలుడు 7వ శతాబ్దంలో హర్షుడు రాజుగా ఉన్నప్పుడు ఉండిన గొప్ప బౌద్ధ 
తార్మికుడయిన ధర్మకీర్తికి సమకాలికుడు. వాచస్పతి 9వ శతాబ్దానికి చెందినవాడు. 
మన అభిప్రాయం పెద్దగా తప్పు కాకపోవచ్చు. రివ శతాబ్దపు మొదటి భాగం నాటి 
వరకే అనుకున్నా ఉత్తర భారతంలో శంకరుడు అంత ప్రసిద్దమేమి కాదు. 
ఎందుకనంటే తన సమకాలీనమైవీ, ప్రాచీనమైనవీ ఐన అన్ని గొప్ప తాత్విక 
సిద్ధాంతాల్ని “తత్వ సంగ్రహం” అనే తన గ్రంధంలో విమర్శించిన “సంతరక్షితుడు”, 
శంకరుని గురించి అసలు అందులో (ప్రస్తావించనే లేదు. కాన భారతీయ 
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ఆలోచనాపరుల్లో తాత్వికంగా వాచస్పతి వ్యాఖ్యానం వల్లనే శంకరుడు ఉన్నతంగా 
వెలుగొందాడని చెప్పొచ్చు; ఇంకోలా చెప్పాలంటే వాచస్పతి భుజాలపైకి ఎక్కడం 
వల్లనే శంకరుడు ప్రాముఖ్యత Soares. 


ఆనందగిరి, మధ్వాచార్య [గ్రంధాల్లో వర్ణించబడిన దోపిడీలు, దౌర్జన్యాలు 
బౌద్ధ పాళీ, టిబెటిన్‌, చైనా గ్రంధాల్లో ఉంటే కాని నిజాలేనని నమ్మలేం. వాటిలో 
బౌద్దులకి వ్యతిరేకంగా శంకరుడు ఆయుధదాడులు చేసాడని లేదు. నిజంగా 
అలాంటివి జరిగి వున్నట్టయితే ఈ (గ్రంధాల్లో ఎక్కడో వాటి ప్రస్తావన ఉండేది. 
శంకరుడు ఈ దాడులన్నీ దక్షిణ భారతంలో మాత్రమే చేసాడనడం కూడా అసాధ్యం. 
ఎందుకనంటే సిలోన్‌కి దక్షిణ భారతంతో ప్రత్యక్ష సంబంధం ఉంది; సిలోన్‌ 
చరిత్రకారుడైన మహావంశ తమిళరాజుల క్యూరత్వాన్ని నమోదుచేసి అనేకచోట్ల 
ప్రస్తావించినవాడు, శంకరాచార్యుడి మత దండయాత్రల్ని గురించెక్కడా రాయలేదు. 


నిజానికి శంకరుడు గొప్ప పండితుడు కావచ్చుగానీ మహాతత్వవేత్తలయిన 
ధిన్నాగుడు, ఉదోయతకారుడు, కుమారిల్ల, ధర్మకీర్తి వంటి వారితో పోలిస్తే అసలతడు 
ఏమీ కాడు. ఆ కాలంలో దక్షిణదేశపు పండితులంటే ఉత్తర భారతంలో 
చిన్నచూపుండేదని భానుడి కాదంబరి వల్ల తెలుస్తుంది. భామతి (శంకరునిపై 
వాచస్పతి వాఖ్యానం) లేకపోయుంటే శంకరాచార్యుని వివరణలసలు ఉనికిలో 
ఉండి కొనసాగేవేనా? 


ఇతర కోణాల్లో చూసినప్పటికీ ఇవి నిజమని తేలదు. రివ శతాబ్దం నుండి 
12వ శతాబ్దం చివరి దాకా పాళులు తూర్పు భారతావని (బీహార్‌ & బెంగాల్‌) 
పాలించారు. వాళ్ళు దృడమయిన బౌద్ధ ప్రచారకులనే విషయం నాటి రాగి 
శాసనాలన్నింటిలోనూ తెలుస్తుంది. పాట్నా గయ మొదలైన జిల్లాల్లో చివరికి 
గ్రామాల్లో కూడా ఆనాటి బౌద్ధ శిలాశాసనాలు, రాతి శిల్పాలు లెక్కకు మిక్కిలిగా 
కనిపిస్తాయి. రివ శతాబ్దికి మునుపు హుయాన్‌త్సాంగ్‌, ఐత్సాంగ్‌ల సాక్ష్యాలు తూర్పు 
భారతంలో బౌద్ధ వికాసానికి ప్రతీకగా నిలుస్తాయి. తర్వాత 12వ శతాబ్దం నాటి 
వరకూ వజ్రయానం వల్ల ఆంతరికంగా బలహీనపడినప్పటికీ బౌద్ధం అదే స్థితిలో 
కొనసాగింది. 10వ శతాబ్దంలోనయితే విక్రమశిల (దేవపాలుడి చేత స్థాపించబడింది) 
వంటి అద్భుతమయిన అతిపెద్ద ఆరామాల్ని కూడా బౌద్దులు నిర్మించుకున్నారు. 
పాళుల కాలంలోనే ఎంతోమంది భారతీయ పండితులు టిబెట్‌ వెళ్లారు: అక్కడ 
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వాళ్ళు బౌద్ధాన్ని బలీయం చేయడమే కాదు, వేలాది బౌద్ద గ్రంధాల్ని టిబెటిన్‌ భాషలోకి 
తర్జుమా చేసారు. అవి నేటికీ సురక్షితంగా ఉన్నాయి. 8-12 శతాబ్దాల్లో అనేకమంది 
టిబెటిన్‌ బౌద్ధ బిక్కులు విద్యార్థులుగా విక్రమశిల, నలంద విశ్వవిద్యాలయాలకి 
వచ్చారు. మనకి దానికి సంబంధించిన పత్రాలున్నాయి. కానీ వాటిలో కూడా 
ఎక్కడా శంకరుడి మతయుద్దాల ప్రస్తావన లేదు. 


పాళుల రాజధానికి ఉత్తర -పశ్చిమాల్లో కనాకుజ్ఞులు పాలించేవారు. యమునా 
నది నుండి గండకి దాకా, హిమాలయాల నుండి వింధ్య పర్వతాల దాకా వీరు 
పాలించారు. వీరు (బ్రాహ్మణత్వాన్ని అనుసరించినప్పటికీ బౌద్ధంపట్ల గొప్ప గౌరవం, 
ఆదరభావం కనపర్చినట్లు బౌద్దారామాలకి వీరిచ్చిన విలువయిన కానుకల్ని బట్టి 
తెలుస్తుంది. మహారాజు గోవిందచంద్రుడు జీతవన ఆరామానికి ఐదు గ్రామాలని 
దానం చేసినట్లు అతని రాగి శాసనం ద్వారా తెలుస్తోంది. అతని రాణీ కుమారదేవి 
అద్భుమయిన విహారాన్ని సారనాధ్‌లో నిర్మించింది. ఇతడి మునిమనమడైన 
జయచంద్ర యువరాజు సైతం గొప్ప బౌద్ధధమ్మ ఆరాధకుడనీ, 12వ SrA 
చెందిన ప్రఖ్యాత బౌద్దుడూ, ఈనాటికీ టిబెటిన్‌ భాషలో అనేక గ్రంధాల అనువాదాలు 
లభ్యమౌతున్న మిత్ర - యోగి శిష్యుడే ఈ యువరాజుని గయ శాసనం ద్వారా 
తెలుస్తోంది. నేపాల్‌లోని రాజప్రసాదపు గ్రంథాలయంలో ఉన్న ఒక ప్రజ్ఞాపారమిత 
ప్రాచీన రాతప్రతి ఈ యువరాజు యొక్క రాణిగారి కొరకే రాయబడింది. కాబట్టి 
12వ శతాబ్ది చివరిదాకా ఉత్తర భారతంలో బౌద్ధం బాగా ప్రబలిందని మనం 
గమనించవచ్చు. 


మహోబా, ఎల్లోరా, నాసిక్‌ ఇంకా దక్కనులోని వివిధ చోట్ల లభ్యమైన 9 
నుండి 28వ శతాబ్దపు బౌద్ధ శిల్పాల్నిబట్టీ ఆయా ప్రాంతాల్లో బౌద్ధం వికసించిందని 
తెలుస్తోంది. అలాగే అసంపూర్ణంగా ఉన్న కొన్ని బౌద్దారామ గుహలు సైతం 
జెరంగాబాద్‌ పరిసరాల్లో మనకి కనిపిస్తాయి. ఇతరచోట్ల కూడా ఇలాంటివి ఉ 
న్నాయి. శంకరుడి జన్మన్ధానమయిన కేరళలో కూడా మంజుశ్రీ - మూలకల్ప 
రాతప్రతి (త్రివేండ్రంలో ప్రచురించబడింది) తర్వాతి కాలంలో లభించింది. దాని 
ప్రకారం శంకరుడి సొంత నేల మీద కూడా అతడి తదనంతరం చాలా శతాబ్దాల 
దాకా బౌద్ధం ఉనికిలో ఉంది. కాబట్టి భారతదేశంలో బౌద్ధాన్ని శంకరుడు నాశనం 
చేసాడనేది కేవలం ఒక కట్టుకథ మాత్రమేనని తేలుతుంది. 


భారతదేశంలో బౌద్ధ పతనం 37 


ఇప్పుడు మన ముందున్న HA, భారతదేశం నుండి బౌద్ధం అదృ్భశ్యమవడానికి 
ప్రధాన కారణం ఏమిటి? 


వజయాన ప్రాబల్యం పెరిగి బౌద్ధం నైతిక పునాదులు బలహీనపడటం, 
బౌద్ద ఆదర్శాలు ధ్వంసమవడం బౌద్ధం పతనానికి ప్రధమ కారణం. ఉత్తర - 
పశ్చిమాల నుండి వచ్చిన టర్ములు దండయాత్ర చేసి తిరిగి తేరుకోలేని చావుదెబ్బ 
కొట్టి బౌద్దాన్ని నిర్మాణాత్మకంగా బలహీనపర్చడం రెండవ కారణం. టర్ములు 
బ్రాహ్మణుల ఆలయాల్ని కూడా ధ్వంసం చేసారు. బ్రాహ్మణుల్లో కూడా తాంత్రిక 
శక్తుల ఆరాధనని పాటించేవారున్నప్పటికీ బ్రాహ్మణ్యం మొత్తం తంత్రవాదంవైపు 
మళ్ళలేదు. బ్రాహ్మణ నాయకులు, గురువులు కొద్దిమంది వారి నైతిక నియమాలు, 
వ్యక్తిత్వం, బోధనల కారణంగా గౌరవాన్ని పొందేవారు; అందుకే బ్రాహ్మణుల 
ఆలయాలు పునర్నిర్మితమవగా, బౌద్ధుల ఆలయాలు, ఆరామాలు అలా పునర్ని 
ర్మించుకోడానికి వీలు లేకుండా పోయాయి. ఉదాహరణకి బనారస్‌లోని విశ్వనాధ 
ఆలయాన్నే తీసుకుంటే, అనేకసార్లు ధ్వంసం చేయబడినా మళ్ళీ పునఃనిర్మాణమైంది. 
మొదట అది టర్ములచేత నాశనం కావించబడి ఆలయ స్థానంలో మసీదు కట్టబడింది. 
అది ఈనాటికీ ఉంది. ఇప్పటికీ శివరాత్రినాడు ప్రజలు మసీదులోని రాతిస్తంభానికి 
పూలు, ద్రవ్యాలతో పూజలు చేస్తారు. తర్వాత (బ్రాహ్మణులు ఈరోజు ఆది 
విశ్వేశ్వరుడిగా చెబుతోన్న (అసలు మూల విశ్వేశ్వరుడు) మరో విశ్వనాధ ఆలయాన్ని 
స్థాపించారు; అది కూడా ధ్వంసం చేయబడింది. తర్వాత మూడవసారి జనావపిలో 
మరోసారి ఆలయాన్ని నిర్మిస్తే దానిని 17వ శతాబ్దంలో జెరంగజేబు దండెత్తి నాశనం 
చేసాడు. మళ్ళీ బ్రాహ్మణులు మరొక విశ్వనాధ ఆలయాన్ని ప్రస్తుతమున్న దానిని 
నిర్మించారు. ఇక్కడ నిధుల్ని సమకూర్చుకుని అద్భుతమయిన ఆలయాన్ని 
(బ్రాహ్మణులెలా నిర్మించుకోగలిగారో మనకి కనిపిస్తుంది; కాని నాశనమైన 
బౌద్ధారామాలది మరొక రకమయిన కథ. బనారస్‌కి దగ్గర్లో బౌద్దులు అతి పవిత్రంగా 
ఎంచే సారనాధ్‌లో ఆఖరు విహారం 11వ శతాబ్దంలో రాణీ కుమారదేవి నిర్మించింది. 
దానిని విధ్వంసం చేసాక పునః నిర్మాణం జరగలేదు. నలంద, జేతవనం, ఇంకా 
మధ్య భారతంలోని బౌద్ధ ప్రదేశాలన్నింటిదీ ఇదే పరిస్థితి. ఒకసారి బౌద్ధ స్మారక 
చిహ్నాలు, కట్టడాలు నాశనమయితే వాటిని పునరుద్దరించడం బౌద్ధ బీక్కువులకి 
సాధ్యమవలేదు. దానికి కారణం ఏంటి? ఏమిటంటే మొత్తం బృందానికి ప్రాతినిధ్యం 
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వహిస్తున్న బౌద్ద గురువులకి సమాజంలో మంచి పేరు ప్రఖ్యాతులు, వ్యక్తిత్వం, 
ప్రసంశించదగ్గ లక్షణాలు లేకపోవడం. అతీంద్రియ శక్తులు, మంత్ర తంత్రాల 
వింతలు వారికి ఉన్నాయనుకున్నపుడు మాత్రమే ప్రజలు వార్ని గౌరవించారు; తాంత్రిక 
విద్యలు, క్షుద్రపూజల కోసమే వార్ని ఆదరించారు. soto చావుదెబ్బ తగలడంతో 
అతీతశక్తుల పునాదిపై వీరు నిర్మించుకున్న గౌరవ ప్రతిష్టలన్నీ గంగపాలయ్యాయి; 
అనైతిక, అక్రమ తంతులన్నీ ప్రజలకి నగ్నంగా కనబడ్డాయి. దాంతో వీరి ఆలయాల్ని 
పునరుద్ధరించుకోవదానికి ప్రజల నుండి సాయం లభించలేదు. ఊర్లకి దూరంగా, 
వింత దుస్తులతో, ఒంటరిగా బతికే వీర్ని గుర్తుపట్టడం ఆక్రమణదారులకి 
సులభమయ్యింది. ఈ రెండు కారణాల వల్లనే వీరు భారతదేశాన్ని వదిలి సరిహద్దు 
దేశాలయిన నేపాల్‌, టిబెట్‌లకి పారిపోవాల్సి వచ్చింది. బౌద్ధారామాలు, ఆలయాలు 
నాశనమయ్యాయి. బౌద్ధ బిక్కువులు, నాయకులు లేకుండా పోయారు. బౌద్దులు 
నిషేధాజ్ఞలకు గురయ్యారు. అలా ఒకట్రెండు శతాబ్దాలకి బంధువులుండి, ఇంకా 
బ్రాహ్మణీయత పట్ల నమ్మకం కలిగి కులాన్ని పాటిస్తూ క్రమంగా మళ్ళీ బ్రాహ్మణ 
మతంలోకి వచ్చి చేరారు. తక్కువ కులస్తులు, నేతపనివారు కొద్దిమంది బలవంతంగా 
ఆకర్షణల ద్వారా ఇస్లాంలోకి మారిపోయారు. ఆ విధంగా 14వ శతాబ్దంలో మధ్య 
భారతం నుండి బౌద్ధం మొత్తం అదృశ్యమైపోయింది. ఇతర ప్రాంతాల్లో కొన్ని 
సంవత్సరాల పాటు కొనసాగింది; కానీ ఆసరాగా వెన్నెముక లేకపోవడంతో 
కూడదీసుకుని నిలబడలేకపోయింది. అక్కడితో పుట్టిన దేశం నుండి బౌద్ధం పూర్తిగా 
అదృశ్యమయి పోయింది. 
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ముగింపు 


అసహనానికి సిద్ధాంతాన్ని కూర్చడం అదే కాలంలోనయినా అనాగరికమే. 
అసూయ ద్వేషాల్ని ఆరాధించడం అదే సమాజంలోనయినా అమానుషమే. అలా 
కాక, వ్యవస్థలో సమానతని, సౌభ్రాతత్వాన్ని పెంపొందింపజేసే ప్రయత్నాలు 
ఎప్పటికప్పుడు జరుగుతూనే ఉంటాయి. అలాంటి మార్గాలన్నింటికీ బౌద్ధం ఒక 
తిరుగులేని మానవీయ ఆలంబన అని నా అభిప్రాయం. అందుకే భావోద్యమాల్లో 
భాగంగా, బౌద్ధ ఉద్యమాలంటే అభిమానం. ఆ అభిమానంతోనే బౌద్ధ తాత్వికతని 
అధ్యయనం చేయడం, క్షేత్రస్థాయిలో బౌద్ధ పునరుజ్జీవనం కోసం జరుగుతున్న 
ప్రయత్నాల్లో పాలు పంచుకోవడం చేస్తున్నాను. రచనా వ్యాసంగంలో సైతం 
మొదట్నుంచీ బౌద్ధం స్ఫూర్తిని ఉటంకిస్తూనే వస్తున్నాను. 


ఐదారేళ్ళ (క్రితం ఉభయ తెలుగు రాష్ట్రాల్లో Phom, బౌద్ద ఉద్యమ 
కారులుగా, కార్యకర్తలుగా చలామణీ అవుతున్న కొద్దిమంది ఇంటర్వ్యూల్ని “సద్దమ్మ 
స్వరాలుగా ప్రచురించడం జరిగింది. బౌద్ధ రచయితలుగా చలామణీ అవుతున్న 
కొంతమంది నైతిక మద్దతు ఇవ్వకపోగా అప్పుడే అవాకులు, చవాకులు ప్రచారం 
చేసారు. మానసికంగా కృంగదీయాలని ప్రయత్నించారు. తెలుగు రాష్ట్రాల్లోని బౌద్ద 
ఉద్యమంపై ప్రత్యేకంగా సమయం కేటాయించి విమర్శించేంత వోపికా, తీరికా 
నాకెలాగూ లేవు కాన వ్యక్తిగత కార్యాచరణని క్రమబద్దీకరించుకుని, పరిమితుల్లో 
శక్తిమేరకు మౌనంగా నిబద్దతతో పనిచేసుకుపోవడమే అత్యుత్తమ మార్గమనేది 
అనుభవం నేర్పిన పాఠం. 


అందులో భాగంగా తొందరలో చేసిన ఈ అనువాదంలో అక్కడక్కడా 
హడావుడి వల్ల పొరపాట్లు, అక్షర దోషాలు దొర్లడం సహజం. అందుకు క్షంతవ్వ్యుడ్ని. 
తెలుగులో బౌద్ద స్ఫూర్తిని మరింత సుసంపన్నం చేసే మానవీయ సాంస్కృతిక 
వికాసోద్యమ ప్రయత్నాలు మరిన్ని జరగాలని మనస్ఫూర్తిగా అభిలాషిస్తూ... సెలవు. 


- గౌరవ్‌ 
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